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ÖNSÖZ 


Türk ve İslâm tarihinin önemli devrelerinden birini 
oluşturan Selçuklular dönemi, Türk ve İslâm tarihlerinin 
birleştiği bir dönemi ifade eder. Bu dönemle birlikte Türk- 
ler yaptıklarını İslâm adına yapacak ve bu medeniyetin 
koruyucusu rolünü üstleneceklerdir. Önemli bir devir olan 
Selçuklular dönemi hakkında çeşitli araştırmalar mevcut 
olmakla beraber bu araştırmaların büyük çoğunluğu siyasi 
tarih alanında olup, kültür ve teşkilat sahasındaki araştır- 
malar diğerlerine nazaran daha azdır. Üstelik bu araştırma- 
ların muhtevaları siyasi çalışmalar kadar geniş de değildir. 


Bu çalışmada ele alınan Nizâmiye medreseleri, Selçuk- 
lu tarihi açısından olduğu kadar İslâm tarihi açısından da 
büyük bir öneme sahiptir. Bu müesseseler Selçuklular'ın 
hâkimiyetlerini tesis etmelerine yardımcı olduğu kadar, 
Ehl-i sünnet dışı fikirlerle mücadele ederek onların bertaraf 
edilmesinde de büyük rol oynamışlardır. Özelde Selçuklu- 
lar'ın, genelde ise İslâm dünyasının karşılaştığı tehlikeler bu 
kurumlar tarafından kurulan fikri gelişmeler ve oluşturulan 
birlik sayesinde engellendiği gibi, medeniyetimizin kendi 
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kaynaklarına dayanarak yeniden mayalanması da bu kurum- 
lar ve buradan yetişen büyük âlimlerin çalışmaları sayesinde 
olmuştur. Dolayısıyla İslâm inancının korunmasında, yeni- 
den ihya ve inşasında büyük hizmet görmüşlerdir. 


Konuyla ilgili yurt dışında yapılan çalışmalarda bu ku- 
rumlar incelenmekle beraber gerekli itinanın gösterildiği 
söylenemez. Söz konusu çalışmalarda milletimizin yüksek 
teşkilatçılığı, ilmi yayma ve âlimi korumadaki özellikleri 
göz ardı edildiği gibi, Nizâmiye medreselerini kurma ve 
İslâm'ın hizmetine verme şerefi de başkalarına mal edil- 
meye çalışılmıştır. Oysa kendilerinden önceki eğitim ku- 
rumlarından pek çok yönüyle ayrılan Nizâmiye medrese- 
leri, Türkler'in İslâm'ın hâmiliğini üstlenmelerinden sonra 
ortaya çıkmış müesseselerdir. Bahsedilen çalışmalarda bu 
husus bir türlü görülmek istenmemiştir. 


Nizâmiye medreseleri, kuruluşlarıyla beraber ilim 
dünyasına ve eğitime birtakım yenilikler getirmişler, ken- 
dilerinden sonraki kurumlara da örnek olmuştur. Bu mües- 
seselerin İslâm ve Batı âlemine pek çok konuda etkilerinin 
bulunduğu görülmektedir. Nitekim bu müesseselerden ye- 
tişen ilim adamları özellikle dini ve felsefi sahada büyük 
gelişmeler kaydedilmesine vesile oldukları gibi, bizzat bu 
müesseselerin teşkilat yapısı da son zamanlara kadarki eği- 
tim kurumlarına model olmuştur. 


Yurt içinde yapılan çalışmalarda Nizâmiye medresele- 
rinin önemine, konudan bahseden hemen hemen her eserde 
değinilmekle beraber, bu konuda geniş bir çalışma göze 
çarpmamaktadır. Halbuki Nizâmiye medreselerinin ilme 
ve insanlığa kazandırdıkları ortaya konarak, neticelerinin 
milletimizin şeref hanesine kaydedilmesi gerekirdi. Ви- 
nun yanında, kendi tarihi tecrübemizden yola çıkarak, in- 
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sanlığın meselelerine çözüm bulmanın yanında, mensubu 
olduğumuz medeniyetin ortaya koyduğu güzellikleri de 
insanlığa sunmak gerekmektedir. 


Bu çalışmada, Nizâmiye medreseleri kuruluşundan iti- 
baren ele alınarak incelenmeye gayret edilmiş, ilme ve ilim 
âlemine etkileri, milletimize ve insanlık âlemine kazandır- 
dıkları gösterilmeye çalışılmıştır. Şüphesiz ki bu çalışmanın 
kusursuz olduğu söylenemez. İleride yapılacak daha geniş 
ve değişik kaynaklara dayanan çalışmalarla konunun ek- 
siklerinin giderilip mükemmelleştirileceği kanaatindeyiz. 


Böyle bir çalışma yapılması için bize yön gösteren ve 
konunun belirlenmesinde yardımlarını esirgemeyen (mer- 
hum) Prof. Dr. Coşkun Alptekin'e, şahsi kütüphanesini 
faydalanmamıza açan, çalışmamız boyunca gerek değerli 
zamanlarını ayırarak, gerekse kıymetli görüş ve yorumla- 
rıyla bizi aydınlatarak, çalışmamıza büyük hizmetleri ge- 
çen muhterem hocam Prof. Dr. Salim Cöhçe'ye bu vesile 
ile teşekkürü bir borç bilirim. Bir yüksek lisans tezi olarak 
yapılan bu çalışma, yıllar içinde Selçuklu tarihi ile ilgili 
yaptığım araştırmalar esnasında ele geçen yeni belgeler ve 
bilgiler ışığında geliştirilerek elinizdeki eser meydana gel- 
miştir. Bu çalışmanın kitap olarak ilim âlemine sunulmasın- 
da yardımlarını esirgemeyen Dr. Hüseyin Okur beyefendiye 
ve diğer emeği geçenlerin yanında kitabın basımını gerçek- 
leştiren Semerkand Yayınevi çalışanlarına müteşekkirim. 
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KAYNAKLAR ve ARAŞTIRMALAR 


Selçuklu tarihi ile ilgili çeşitli konularda pek çok kay- 
nak bulmak mümkün ise de bu çalışmada ele alınan “Nizâ- 
miye medreseleri” hususunda aynı bolluğu görmek müm- 
kün değildir. Tarih araştırmalarında önemli bir yere sahip 
olan kitabeler, vakfiyeler, arşiv vesikaları vb. gibi ana kay- 
nak mahiyetindeki vesikalar bu konu için yok denecek ka- 
dar azdır. Esasen bu tür vesikalara doğrudan ulaşma imkânı 
bulunamadığı gibi, bunların büyük çoğunluğu da zamanla 
yok olmuştur. Buna rağmen dönemin kaynaklarında bu ve- 
sikalardan bazıları ile ilgili kısmen bilgiler bulunmaktadır.' 
Bunun haricinde araştırılan konu ile ilgili orijinal bilgiler 
veren kaynakların: sayısı da pek fazla olmadığı gibi elde 
mevcut olanlar da genel mahiyette olup, daha çok satır ara- 


ı Mesela Nizâmiye medreselerinin vakfiye şartları ile ilgili bazı bilgiler 
için bk. İbnü”l-Cevzi, Ebü”l-Ferec Abdurrahman b. Ali, e/- Muntazam 
fi Târihi'i-Mülük ve 'l-Ümem, Haydarâbâd 1359, ІХ, 66. 
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sı bilgilerden istifade etmek mecburiyeti vardır. ? Ona rağ- 
men, bu eserler birinci planda'göz önünde bulundurulmuş 
olup, esas dayanağımızı daha çok birinci elden kaynaklar 
oluşturmuştur. Bu kaynakların tamamına yakını Arapça 
olup, bunlardan az bir kısmı Türkçe'ye tercüme edilmişler- 
dir. * Farsça olan bazı kaynaklar da konu hakkında birinci- 
leri kadar geniş malumata sahip değillerdir. Bu çalışma es- 
nasında kullanılan kaynak eserler; kaynaklar ve araştırma- 
lar olarak iki grupta tasnif edilerek değerlendirileceklerdir. 


A) KAYNAKLAR 


İslâm âlemindeki tarih yazıcılığı daha çok Bağdat 
merkezli ve halifelere dayalı “Pan-İslâmik” tarih yazıcılığı 
şeklinde gelişmişti. Mevcut tarih yazıcılığının yanında, X. 
yüzyıldan başlayarak gelişen şehir tarihçiliği ve hanedanla- 
rı merkez alan tarih yazıcılığı şeklinde iki tür daha teşekkül 
etmiş oldu. * Bu eserler yazıldıkları bölgelerin özelliğine 
göre Arapça ve Farsça olmak üzere kaleme alınmış, bu özel- 
lik Selçuklular döneminde de devam etmiştir. Klasik İslâm 
tarihinin en güzel örneklerini oluşturan Selçuklu devri ta- 
rih kitapları bu araştırmada önemli ölçüde başvuru kaynağı 
olarak görünmektedirler. Daha özel konuları ihtiva etmekle 
birlikte “Selçuknâmeler” de bu çerçevede düşünülmelidir. 


Örnek olmak üzere bk. İbn Tağriberdi, e/-Menhelü 5-Sdfi ve '1-Müstevfi 
ba de 1-Vâfi, Kahire 1984, TI, 387. Aslında eğitimle ilgili çalışmalarda 
genel tarih kitaplarından istifade etmenin zorluğu da bilinmektedir (bu 
konuda bk. Ibrachi, М. A., L 'Education Dans /'İslâm, Kahire 1977, s. 9). 

з bk. Sadreddin el-Hüseyni, 4hbaru'd-Devleti 5-Selçukiyye (trc. N. Lu- 
gal), Ankara 1943; Bündâri, Zübdetü 'n-Nusra ve Nuhbetü'l-Usra: Irak 
ve Horasan Selçukluları Tarihi (trc. K. Burslan), İstanbul 1943. 

4 Claude Cahen, “Selçuklu Devri Tarih Yazıcılığı” (trc. Nejat Kaymaz), 

TA.D., УП/12-13 (1969), s. 195. 
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Nizâmiye medreseleri bir taraftan Selçuklu Devle- 
ti kültür hayatını diğer taraftan da bu dönemde yaşamış 
önemli ilim ve fikir adamlarını ilgilendirmektedir. O se- 
beple hem Selçuklular?'dan bahseden umumi mahiyette- 
ki tarih kaynakları hem de söz konusu dönemde yaşamış 
şahsiyetleri konu edinen biyografik eserler bu çalışmaya 
kaynak teşkil etmiştir. Faydalanılan kaynakların belirli bir 
sıra dahilinde değerlendirilebilmesi için aşağıdaki şekilde 
tasnif yoluna gidilmiştir. 


a) Vekâyi'nâmeler 


Selçuklular?dan bahseden vekayinâmeler temelde kla- 
sik İslâm tarihi kaynakları olup, olayları hicri yıllara göre 
kronolojik şekilde vermektedirler. Bu kaynaklar, müellifin 
metoduna göre az çok değişiklik arzetmekte, fakat genel- 
de ilk insan Hz. Âdem'den başlayarak olaylar anlatıldıktan 
sonra, müellifin kendi devrindeki olaylardan bahsedilmek- 
tedir. Yazarların büyük çoğunluğu dini eğitim almaları ve 
hadis metodundan hareket etmeleri sebebiyle de eserlerin- 
de olaylar nakledilirken bu usule bağlı kalınmakta, yani 
olayların rivayet zinciri korunmaktadır. Vekâyi'nâmeler iki 
ana başlık altında toplanabilir. 


1. Genel İslâm Tarihleri 


Târihu'(-Azimi: Selçuklular döneminde yaşayan ve dö- 
nemin olaylarına vâkıf olan tarihçilerin başında Azimi (v. 
1160) gelir. Azimi eserine Hz. Âdem'den başlayarak Ab- 
bâsi Halifesi Muktefi-Liemrillâh devrinin sonuna kadar 
(1160) cereyan eden olayları anlatır.” İbnü”l-Esir, İbn Hal- 
likân ve Ayni gibi tarihçilerin de kaynak olarak kullandığı 


5 bk. Ebü Abdullah Muhammed el-Azimi, 4zimi Tarihi (trc. A. Sevim), 
Ankara 1988. 


Azimi'nin eseri hayli muhtasar olmakla beraber, Türk-Haç- 
lı ve Bizans, Bizans-Peçenek ve Bulgar münasebetlerine 
dair diğer kaynaklarda olmayan özgün bilgiler vermektedir. 
° Zaman zaman kronolojik bakımından hatalı bilgilerin ve- 
rildiği eserin Türkçe neşri yapılmıştır. 7 Bu çalışmada dö- 
nemle ilgili siyasi olaylarla yanında, Nizâmiye müderrisleri 
ve vefat tarihleri konusundaki bilgilerden faydalanılmıştır. 


el-Kâmil fi 1-Târih: İslâm tarihinin önemli kaynakla- 
rından olan İbnü”l-Esir'in (v. 1234) bu eseri önemli bir yere 
sahiptir. Eser 1230 senesine kadar olan olayları kapsamak- 
tadır. On iki ciltten oluşan eserin ilk yedi cildi Taber? ye 
dayanmaktadır.” Müellif, hadiselerin mühim bir kısmını 
doğrudan doğruya müşahedelerine dayanarak kaleme al- 
masının yanı sıra, değişik kaynaklarda gördüğü bilgileri de 
tenkitçi bir usulle nakleder. İbnü”l-Esir, eline geçen bütün 
membalardan istifade ettiği için bu eseriyle İslâm tarihinin 
mükemmel bir hulasasını meydana getirmiştir. Ayrıca veri- 
len bilgilerin doğruluğu konusunda Doğu ve Batı âlimleri 
arasında âdeta ittifak vardır." Eserin ilk baskısı on dört cilt 
olarak C. J. Tornberg tarafından Leiden de yapılmış, bunu 
Mısır ve Lübnan'daki yeni baskıları izlemiştir. Ayrıca C. J. 
Tornberg neşri esas alınarak eserin Türkçe'si de Abdülke- 
rim Özaydın ve Mertol Tulum'un gözetiminde on iki cilt 


6 Ай Sevim, “Azimi”, DIA, IV, 330 vd. 

7 bk. Abdülkerim Özaydın, Sultan Muhammed Tapar Devri Selçuklu Ta- 
rihi (498-511/1105-1118), Ankara 1990, s. XVI. 

8 o İbnü'l-Esir, İmâdüddin Ebü'l-Hasan Ali b. Ebü Bekir eş-Şeybâni, 
el-Kâmil fi 1-Târih, Beyrut 1402/1982. 

9  “İbnü'l-Esir”, JA, V/ll, 852. 

10 bk. İbrahim Kafesoğlu, Harezmşahlar Devleti Tarihi (485-618/1092- 
1221), Ankara 1992, s. 14. 

11 o Şemseddin Günaltay, İslâm Tarihinin Kaynakları (haz. Yüksel Kanar), 
İstanbul 1991, s. 154 vd. 
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halinde yayımlanmıştır.'? Eser hicri yıllara göre olayları 
vermenin yanında, “Zikru iddeti havâdis” başlığıyla o sene 
vefat eden meşhur şahsiyetler hakkında bilgiler de nakle- 
der. Dönemin olayları, nizâmiyeler ve müderrisleri konu- 
sunda bahsedilen kısımlardan istifade edilmiştir. 


Kitâbü'-Muntazam fi Târihi'-Mülük ve'-Ümem: 
Selçuklular döneminin temel kaynaklarından biri de İb- 
nü'i-Cevzi'nin (v. 1200) eseridir." Devrin önemli kay- 
naklarından olan eserde, yıllara göre kronolojik olarak 
siyasi olaylardan bahsedildikten sonra, o senede vefat eden 
önemli şahsiyetler hakkında da bilgi verilir; bu şekliyle bir 
terâcim-i ahvâl kitabı gibidir." Müellif, öncelikle âlimle- 
rin biyografilerini yazmak istemiş, sonra genel alışkanlıkla 
her yıla ait olayları az çok ayrıntılı olarak eserinde naklet- 
miştir. Kendinden önceki biyografi yazarlarının alfabetik 
sıra ile ele aldığı tasnif şeklini değiştirerek, elindeki bil- 
gileri kronolojik sıraya koyan ilk kişi olması bakımından 
da önemli bir iş başarmıştır.” Her ne kadar С. Cahen, bu 
eserin genel tarih açısından fazla değerinin olmadığını söy- 
lemekte ise de!° Bağdat ve Selçuklular hakkında diğer kay- 
naklarda olmayan bilgiler vererek Selçuklular'ın kültürel 
hayatı ve halifelerle olan ilişkileri bakımından da değerli 
bir kaynak hüviyetinde olup oldukça önemli bir eserdir." 
1359 (1940) Haydarâbâd baskısının özellikle dokuzuncu 
2  İbnü'l-Esir, İslâm Tarihi: el-Kâmil fi 1-Târih (trc. Abdülkerim Özay- 

dın), с. Х-ХШ, İstanbul 1985-1987. 

I İbnü'l-Cevzi, e/-Muntazam fi Târihi 1-Отет ve 'l-Mülûk, Haydarâbâd 1359. 
14 С. Brockelmann, “İbnü”l-Cevzi”, JA, УЛІ, 848 vd. 

15 İbnü'İ-Cevzi ve metodu hakkında geniş bilgi için bk. C. Cahen, a.g.m,, s. 199. 
16 bk. C. Cahen, a.g.m., s. 199. 

I7 O. Turan, İbnü’l-Cevzî ve torunu Sıbt İbnü”l-Cevzi'nin Büyük Selçuk- 


lular hakkında ne kadar teferruatlı bilgiler nakletiğini zikretmektedir 
(bk. O. Turan, Selçuklular..., s. 13). 
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ve onuncu ciltleri bu çalışmayla yakından alakalıdır. Nizâ- 
miye medreselerinin kuruluşu, vakfiye şartları eserde geniş 
bir şekilde izah edilir. Bu bilgiler, çalışma açısından esere 
diğer kaynaklardan daha fazla üstünlük sağlar. 

Mir 'âtü'z-Zamân fi Târihi'l-A'yân: İbnü”l-Cevzi'nin 
torunu Sıbt İbnü”l-Cevzi'nin (v. 1256) bu eseri, dedesinin 
eksik bıraktığı noktaları ikmal etme bakımından önemlidir. 
Dedesinin yanında yetişen ve büyük oranda ondan etkile- 
nen Sıbt, onun eserinde olmayan bazı bilgileri nakleder. 
Özellikle Artuk Bey'in Karmatiler seferi ve sultan-halife 
ilişkileri gibi konularda diğer eserlerde olmayan bilgiler 
Mir'âtü'z-Zamân'ı benzerlerinden ayırdığı gibi, Nizâ- 
miye Medresesi ve vakıfları hakkında verdiği bilgilerle de 
önemli bir kaynaktır. Zamanımıza kadar ulaşmayan Hilâl 
es-Sâbi'nin eserini gören ve ondan uzun bölümler aktara- 
rak analizler yapan tek müellif olması bakımından eseri 
büyük bir öneme sahiptir.” Selçuklular'la ilgili 1056-1087 
yılları arasındaki olayları nakleden kısmı Ali Sevim tara- 
fından yayımlanmıştır.” Aynı müellif, bu yayında ihtisar 
ettiği bazı kısımları da ekleyerek, daha sonra geniş bir tanı- 
tımla birlikte eseri yeniden neşretmiştir 2! 


Kitâbü 'r-Ravzateyn fi Ahbâri'd-Devleteyn: Ebü Şâme 
(у. 1268) tarafından telif edilen bu eser, dönemi bakımın- 
dan önem arzeden kaynaklardandır.” Aynı zamanda bu 


18 “Îbnü’l-Cevzî Sıbt”, JA, УЛП, 850; Ali Sevim, a.g.m., s. 8 vd. 

19 C.Cahen,a.g.m.,s. 196. 

20 Şemseddin Ebü”l-Muzaffer Yusuf b. Kızoğlu, Mirâtu '2-Zamân fi Tari- 
hi'-Ayân (nşr. Ali Sevim), Ankara 1968. 

21 Ali Sevim, “Mir'atü'z-Zaman fi Tarihi”1-Âyân (kayıp Uyünü 1-Tevârih'ten 
naklen Selçuklular'la ilgili bölümler) Sıbt İbnü”l-Cevzi”, Belgeler, Türk 
Tarih Belgeleri Dergisi, с. XIV, S. 18 (1989-1992), Ankara 1992, s. 25 vd. 

22 Ebü Şâme el-Makdisi, Kitâbü 'r-Ravzateyn fi Ahbâri'd-Devleteyn, с. VI, 
Kahire 1956. 
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eser, Nüreddin Şehid ve Selâhaddin-i Eyyübi dönemleri- 
nin ayrıntılı tarihidir.” Selçuklular'ın Halep bölgesinde 
hâkimiyet tesis etmesi, emirlere verilen iktâlar, Nizâmül- 
mülkün faaliyetleri, Selçuklular döneminde açılan medre- 
seler ve nizâmiyeler hakkında verdiği bilgilerle önemlidir. 


Abu'-Farac Tarihi: Selçuklular döneminin Süryâni 
kaynaklarından olan Bar Hebracus'in (Abu'l-Farac) (v. 
1286) tarihi,” bize kadar intikal etmemiş kaynaklardan isti- 
fade edilerek meydana getirilen genel bir tarih olup dönemin 
ana kaynaklarındandır. XII. asrın sonuna kadar hemşehrisi 
ve mezheptaşı Süryâni Mihael'e, ondan sonraki zamanları da 
sık sık İslâm kaynaklarına dayanarak eserini meydana getir- 
miştir.” Özellikle Türkler'in Anadolu'ya akınları ve burada- 
ki faaliyetlerini nakleden önemli bir kaynaktır. Eser, Selçuk- 
lu akınları döneminde hıristiyanlara karşı tanınan haklar ve 
gösterilen hoşgörü hakkında geniş bilgi vermektedir. 


Kitâbü'-Muhtasar fi Ahbâri'(-Beşer: Selçuklular'la il- 
gili önemli eserlerden biri de devlet adamı, ordu komutanı, 
şair ve tarihçi bir hüviyeti olan Ebü'l-Fidâ'nın (v. 1331) bu 
eseridir. Ebü'l-Fidâ, Selâhaddin-i Eyyübünin kardeşi Şa- 
han Şah sülalesindendir. Haçlılar'a karşı savaşmış ve genç 
yaşta yeteneğini ispat etmiştir. 1320 yılında Melik Nâsır'ın 
yanına gitmiş ve o da kendisine Hama Sultanlığı'nı ver- 
miştir. Sarayını ilim adamlarıyla dolduran Ebü'l-Fidâ'nın 
kendisi de tefsir, tarih, felsefe, tıp, coğrafya vb. alanlarda 
önde gelen şahsiyetlerden olmuştur. Eserini, İbnü”l-Esir'in 


23 Ignace Goldziher, Kasik Arap Literatürü (trc. Azmi Yüksel-Rahmi Er), 
Ankara 1993, s. 141; C. Brockelmann, “Ebü Şâme”, /4, IV, 51; S. Gü- 
naltay, a.g.e., s. 166 vd. 

24 Gregory Abu'l-Farac (Bar Hebraeus), Ари 7- ағас Tarihi (trc. E. А. 
W. Budge-Ö. R. Doğrul), с. 1-1, Ankara 1987. 

25 O. Turan, Selçuklular.., s. 11. 
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el-Kâmil'ini esas tutarak yazmıştır. Devrine kadar tarihi 
olayları özet halinde vermesi okuyucuya kolaylık sağlar.” 


Târih-i Cihângüşâ: İlhanlılar döneminin önemli dev- 
let adamlarından olan Alâeddin Atâ Melik Cüveyni'nin (V. 
1282) 1253'te başladığı ve 1259'da tamamladığı Farsça 
eseridir. Yazarın Hârizmşahlar nezdinde muteber bir aile- 
den gelmiş olması, kendisinin de önemli görevlerde bulun- 
ması ve olayları geniş ama gerçeğe uygun bir tarzda ver- 
me gayreti Târih-i Cihângüşâ'nın önemini artırmaktadır.” 
Müellif, Hülâgü'nun mahiyetinde bulunarak bütün seferle- 
rine iştirak etmiş, İsmaililer'in merkezi olan Alamut Kale- 
si'nin ele geçirilişinde de bulunmuş ve buranın meşhur kü- 
tüphanesini görüp, Hasan Sabbâh'ın hayatına ait bir eseri 
muhafaza ederek kendi tarihinde nakletmiştir. Bu yönüyle 
Selçuklular döneminde Bâtıniler'in faaliyetlerini anlatma 
bakımından ana kaynak hüviyetindedir.”* Mükemmel bir 
neşri Mirza Muhammed b. Abdülvehhâb Kazvini tarafın- 
dan yapılmış olan eser son zamanlarda Türkçe olarak da üç 
cilt halinde yayımlanmıştır.” 


el-İber fi Haberi men Gaber: İslâm âleminde haklı 
olarak “Müverrihu”l-İslâm” (İslâm'ın tarihçisi) unvanını 
elde etmiş olan Zehebi'nin (у. 1348) eserleri de ikinci el- 
den kaynak olmakla beraber kıymetli bilgiler nakletmek- 
tedirler. Aslen Türk ve velüd bir yazar olan Zehebi, deği- 
şik sahalarda geniş hacimli eserler kaleme almıştır. °° Dini 


26 Ş. Günaltay, a.g.e., s. 210 vd. 

27 V. V. Barthold, Moğol İstilâsına Kadar Türkistan (trc. H. D. Yıldız), 
Ankara 1990, s. 43. 

28 M.F. Köprülü, “Cüveyni”, İA, Ш, 249 vd. 

29 bk. Cüveyni, Alâeddin Atâ Melik, Târih-i Cihângüşâ (nşr. Mirza Mu- 
hammed Kazvini), Leiden 1916; Cüveyni, Alâeddin Atâ Melik, Ta- 
rih-i Cihanguşa (trc. Mürsel Öztürk), с. I-II, Ankara 1988. 

30 Moh. Ben Cheneb, “Zehebi”, /4, XIII, 493 vd.; S. Günaltay, a.g.e., s. 201 vd. 
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eğitim aldığı ve hadis geleneğinin takipçisi olduğu için 
eserlerinde bu özellik kendini hissettirir. Müellifin e/-İber 
fi Haberi men Gaber’ adlı eseri ve ondan daha muhtasar 
olmakla beraber değişik siyasi olayları daha geniş olarak 
nakleden Düvelü’l-İslâm” adlı eseri de çalışmada geniş şe- 
kilde kullanılmıştır. Ayrıca onar senelik yıllara göre tasnif 
ettiği Târîhu’l-İslâm ve Vefeyâtü'1-Meşâhiri ve'l-A lâm” 
adlı eseri de bazı teferruat konularında kullanılmıştır. 


el-Bidâye ve'n-Nihâye: İslâm tarihinin önemli kay- 
naklarından bir olan İbn Kesir'in (v. 1373) tarihi de“ diğer 
genel tarihler gibi hilkatten başlayarak olayları yıllara göre 
anlatır. * İbn Kesir'in tarihinde diğer eserlere göre daha 
ince bir eleştiri düşüncesi hâkimdir.” Siyasi olayların ya- 
nında o sene vefat eden meşhurları da eserinde nakletmesi 
açısından önemlidir. Haklı bir şöhrete sahip olan bu eser 
Osmanlılar döneminde Türkçe'ye çevrildiği gibi,” günü- 


31 Zehebi, Şemseddin Ebü Abdullah, e/-İber fi Haberi men Gaber (tah. 
M. S. Zağlül), с. П, Beyrut 1405/1985. 

32 Zehebi, Şemseddin Ebü Abdullah, Düvelü 'I-Islám, Beyrut 1405/1985. 

зз Zehebi, Şemseddin Ebü Abdullah, Târihu '/-İslâm ve Vefeyâtü 'l-Mesáhí- 
ri ve'/-A'lâm (421-430) (tah. Ömer Abdüsselâm et-Tedmüri), Beyrut 
1414/1993. 

4 İbn Kesir, Ebü'l-Fidâ, e/-Bidâye ve 'n-Nihâye, Beyrut 1990. 

5 С. Brockelmann, “İbn Kesir”, A, УЛП, 762. 

36 8. Günaltay, a.g.e., s. 328. 

7 Şirvanlı Mahmud olarak tanınan Mahmud b. Muhammed el-Med'uv 
(bi) Bedr-i Dilşad, 830-850 tarihleri arasında Türkçe'ye çevirdiği bu 
eseri П. Murad'a takdim etmişti. Bu eser dil yönünden incelenerek 
Muhammet Yelten ve Arslan Tekin tarafından yayınlanmıştır (bk. Şir- 
vanlı Mahmud, Tarih-i İbn-i Kesir Tercümesi (Giriş-İnceleme- Me- 
tin-Sözlük) (trc. Muhammet Yelten)|, Ankara 1998; Şirvanlı Mahmud, 
Tarih-i İbn-i Kesir Tercümesi (4. Cilt, 1. Kısım), Dil Özellikleri- Metin- 
Sözlük (trc. Arslan Tekin] , Ankara 1998). 
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müzde de on beş ciltlik yeni bir çeviri ve neşri yapılmıştır.” 
Bu çalışmada, özellikle müderrislerin hal tercümeleri ko- 
nusunda çokça başvurulan bir eserdir. 


es-Sülük li-Ma тігі Düveli 'I-Mülük: Genel İslâm tari- 
hi yazan Mısırlı tarihçilerinden olan Makrizi'nin (у. 1442) 
ismi geçen eseri de önemli kaynaklardandır. * Eser, mu- 
ahhar dönemin kaynakları arasında olmakla beraber, Mısır 
ve komşu memleketlerin tarihleri hakkında önemli bilgiler 
nakletmektedir. Birinci cildinde, Selçuklular'a dair kısa fa- 
kat dikkate değer bilgiler verdiği bir bölüm vardır. * 


en-Nücümü 'z-Zâhire: Makrizi'nin takipçilerinden ve 
“Türk dehasının övünülecek örneklerinden olan”*'İbn Tağ- 
riberdi'nin (Tanrıverdi) (v. 1469) en meşhur Mısır tarih- 
lerinden olan bu eseri, “ aynı zamanda komşu milletlerin 
tarihlerini ve önemli şahsiyetlerin biyografilerini vermesi 
yanında, © Türkler hakkındaki verdiği bilgilerle de önemli 
bir kaynaktır. Eser Makrizi'nin tamamlayıcısı niteliğinde 
olup, Abbâsi-Fâtımi ilişkilerini göstermenin yanında Nizâ- 
miye müderrislerinin tercüme-i hallerinden bahsetmesiyle 
de önemli bir hüviyete sahiptir. 


Hüsnü'(-Muhâdara: Mısır tarihçilerinin önemlilerin- 
den biri de Süyütü'dir (v. 1505). Sağlam bir tahsil ve çokça 
seyahatlerinden kazandıklarını kâğıda dökerek Arap dilin- 
de en fazla eser meydan getiren müellif durumuna gelmiş- 


38 İbn Kesir, Büyük İslâm Tarihi (tre. Mehmet Keskin), с. 1-1V, İstanbul 1994. 

39  Makrizi, Takıyyüddin Ebü'l-Abbas Ahmed, Kitâbü 5-Sülük, Kahire 1956. 

40 С. Brockelmann, “Makrizi”, /4, УП, 206 vd.; $. Günaltay, a.g.e., s. 352 vd. 

41 SŠ. Günaltay, a.g.e., s. 390. 

42 İbn Tağriberdi, Ebü'l-Mehâsin Cemâleddin Yusuf, en-Nücümu z-Záhire fi 
Mülüki Mısr ve '/-Kâhire (tah. M. H. Şemseddin). с. IV, Beyrut 1413/1992. 

43 С. Brockelmann, “Ebü”l-Mehasin”, /4, IV, 90. 
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tir. * Fâtımi halifeleri ve Mısır'da açılıp İsmaililiğin tedris 
merkezi durumuna gelen el-Ezher konusunda bahsedilen 
eserinden, *° Abbâsi halifeleri konusunda ise Târihu '/-Hu- 
lefâ*“ adlı eserinden, ayrıca edebiyat sahasında şöhret sahi- 
bi olmuş Nizâmiye müderrisleri konusunda Вибуеій `l- Vuåât 
fi Tabakâti 'I-Lugaviyyin ve 'n-Nühât” adlı iki ciltlik eserin- 
den istifade edilmiştir. 


Mir'âtü'-Cinân: Genel vekâyi'nâme olması bakımın- 
dan Ebü Muhammed el-Yâfif nin (v. 1366) bahsedilen ese- 
ri de çalışma sırasında başvurulan kaynaklardandır. “š 


2. Selçuknâmeler 


Zübdetü'n-Nusra ve Nuhbetü'-Usra: Selçuknâme 
müelliflerinin başında Bündâri (v. 1245) gelir. Bize kadar 
ulaşan Selçuklu tarihlerinden zaman itibariyle birincisi ve 
ilk kez kaleme alınan İmâdüddin el-İsfahâni'nin (v. 1201) 
Nusratü'i-Fetre adlı eseridir. Bündâri, hayatı hakkında 
fazla bilgiye sahip olmadığımız İsfahâni'nin bu eserini, * 
buradaki seciler, teşbihler ve bazı şahsiyetler hakkındaki 
bilgileri çıkararak telhis edip, biraz da üslup bakımından 
sadeleştirerek Selçuklular'a ait muhtasar bir tarih meydana 


44 o Abdulkadir Karahan, “Süyüti”, /А, XI, 258 vd. 

45  Süyüti, Celâleddin Ebü'l-Fazl Abdurrahman, Hüsnü '7-Muhâdara fi 
Târihi Mısr ve 'I-Kâhire (tah. M. Ebü'l-Fazl İbrahim), с. I-II, Kahire 
1387/1968. 


46 o Süyüti, Celâleddin Ebü'l-Fazl Abdurrahman, Târihu'(-Hulefâ, Mısır 
1371/ 1952. 

47  Süyüti, Celâleddin Ebü’l-Fazl Abdurrahman, Buğyetü’l-Vuât fi Ta- 
bakâti'i-Lugaviyyin ve 'n-Nühât, Beyrut, ts. 

48 o Yâfii, Ebü Muhammed Abdullah b. Esad, Mir'âtü'(-Cenân ve İbre- 
tü'l-Yakzân, с. Ш, Kahire 1993. 

49  “İmâduddin”, /4, УЛІ, 978. 
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getirmiştir. © Eser Türkçe olarak neşredilmiş olup, `! Nizâ- 
mülmülk'ün faaliyetleri ve nizâmiyeler açısından oldukça 
büyük öneme sahiptir. 


Ahbârü'd-Devleti 5-Selcükıyye: Selçuknâmelerin önem- 
lilerinden biri de Sadreddin el-Hüseyni'nin (v. 1194) ismi 
geçen eseridir.” Eserin bu şahsa ait olduğu kesin tespit edile- 
memiş olmakla beraber, iki yerde Sadreddin Ebü”l-Hasan'ın 
isminin geçmesi, eserin ona ait olduğu fikrini uyandırmıştır. 
Müellif eserini 1225 yılından sonra telif etmiştir. Bu kaynak, 
bize kadar gelemeyen Zübdetü 1-Tevârih ve Nusratü'l-Fet- 
ге? еп istifade edilerek yazıldığı için değeri büyüktür. 


Râhatü 5-Sudür ve Âyetü 5-Sürür: Selçuknâme sa- 
hasındaki önemli müelliflerden birisi de Râvendi'dir (v. 
1206). Müellif Kâşân civarındaki Râvend kasabasından- 
dır. Dayısı tarafından yetiştirildikten sonra, son Selçuklu 
Sultanı Tuğrul'un (1175-1194) hat hocası oldu. Eserine 
1202-1203'te başlamış ve iki üç senede tamamlamıştır. 
Selçuklular 1194”te İran'daki iktidarını kaybedince eserini 
Türkiye Selçuklu Sultanı Gıyâseddin Keyhusrev'e (1192- 
1196, 1205-1211) ithaf ederek ona takdim etmiştir. Eser, 
doğuşundan 1194”te yıkılışına kadar Büyük Selçuklular ta- 
rihini ihtiva eder. Daha sonra eklenen bölümle 1199 yılına 
kadarki olaylar da esere dahil edilmiştir. ? 


el-Urâza fi'-Hikâyeti 5-Selcükıyye: Selçuklular dö- 
nemine ait önemli kaynaklardan biri olan bu eser, son İl- 


50  “Bündâri”, A, П, 837; С. Cahen, a.g.m,, s. 207. 

sı Bündâri, Feth b. Ali b. Muhammed, Zübdetü'n-Nusra ve Nuhbe- 
tü'1-Usra: Irak ve Horasan Selçukluları Tarihi (trc. K. Burslan), İstan- 
bul 1943. 

52 Hüseyni, Sadreddin Ebü'l-Hasan Ali b. Nâsır, 4hbârü 'd-Devleti 5-Sel- 
çükiyye (trc. N. Lugal), Ankara 1943. 

53 Кауепаї, Muhammed b. Ali b. Süleyman, Râhatü 5-Sudür ve Ауе- 
tü 5-Sürür: Gönüllerin Rahatı ve Sevinç Alâmeti (trc. A. Ateş), Ankara 
1957,1, XIX vd. 
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hanlı hükümdarı olan Ebü Said'in (1317-1336) veziri Mu- 
hammed b. Abdullah el-Yezdi (v. 1342-1343) tarafından 
kaleme alınmıştır. Râvendi'nin eserinin hulasası şeklinde 
ve Farsça olan eser, C. Cahen tarafından Moğol devrinde 
önemsiz bir Selçuklu tarihi olarak addedilmekle beraber, 
“ Melikşah dönemine ait ve sultan tarafından ihdas edi- 
len bazı kanunların eserde “el-Mesâilü'l-Melikşâhiyye 
(Wl-Kavâidi”ş-Şer'iyye” başlığı altında zikredilmesiyle 
önemlidir. Bu kaynak Arapça'ya çevrilmesinin yanında, ° 
M. Şerafeddin (Yaltkaya) tarafından da belirli bölümleri 
Türkçe'ye çevrilerek yayımlanmıştır. °° 


Selçuknâme: XVI. yüzyılda yazılan ve sonra da Türk- 
çe'ye çevrilen Ahmed b. Mahmud'un (v. 1570) bu eseri 
özgün bilgiler vermekten öte, genel bir Selçuklu tarihidir. 
Selçuklular'ın yıkılışından 300 sene sonra ve Büyük Sel- 
çuklu tarihini konu edinen bir Osmanlı müellifi tarafından 
Arapça olarak kaleme alınması, Selçuklular'a duyulan 
ilgiyi ve eserin değerini ortaya çıkarmaktadır. Eser, Yazı- 
cızâde'nin tarihinin tamamlayıcısı niteliğinde olup iki cilt 
halinde yayımlanmıştır. `” 


b) Tabakat ve Hal Tercümelerine Ait Kaynaklar 


Genel İslâm tarihi kaynakları kadar dönemin siyasi, 
dini, edebi ve ilmi şahsiyetlerinden bahseden biyografik 
eserler de bu çalışmada faydalanılan kaynaklardandır. Bu 
tür eserler ele aldıkları şahıslar bakımından ya genel nite- 


54 С. Cahen, a.g.m., s. 206. 

55 Yezdi, Muhammed b. Abdullah b. Nizâm el-Hüseyni, е/- ғаға fìi '(-Hikâ- 
yeti 5-Selcükiyye (tah. A. М. Hasaneyn-H. Emin), Bağdat 1979. 

5o Yezdi, Muhammed b. Abdullah b. Nizâm el-Hüseyni, e/-Urâza 
fi'i-Hikâyeti 5-Selcükiyye (trc. M. Şerefeddin), М. Т. M., VI-IV. 

57. bk. Ahmed b. Mahmud, Selçuk-Nâme (trc. Erdoğan Merçib, İstanbul 
1977, s. X vd. 
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likte olmakta yahut da bir mezhep veya bir ilim dalına ait 
şahsiyetleri ele almaktadırlar. 


1) Genel Mahiyette Olanlar 


Bu tür eserler herhangi bir mezhep, meslek veya şehrin 
önde gelen şahsiyetlerinin biyografilerini vermek yerine, daha 
çok sahalarında temayüz etmiş siyasi, ilmi ve edebi şahsiyet- 
lerin hal tercümelerinden bahsederler. Bu yönleriyle belirli bir 
mezhep mensuplarından bahseden eserlerden ayrılırlar. 


Mu'cemü'1-Üdebâ: Yâküt el-Hamevi (у. 1228), Bağ- 
dat'ta yetişmiş, Musul, Şam, Erbil, Horasan diyarlarını ge- 
zerek bilgi ve görgüsünü artırmıştır. Gittiği yerlerde kütüp- 
haneleri incelemiş, Türk tarihi bakımından büyük öneme 
sahip Mu'cemü'/-Büldân adlı eserini de bu sayede yazmış- 
tır. * Yâküt, Mu'cemü '(-Üdebâ'da şairleri ve eser sahibi 
âlimleri tasnif etmiş, bahsedilen şahıs hakkında rivayet 
edilen haberleri genişçe naklettikten sonra, varsa eserleri 
hakkında mâlumat vermiştir. Nizâmiye medreselerinde gö- 
rev yapan âlimler hakkında önemli bir kaynaktır. ? 


Vefeyâtü'(-A'yân ve Ерпай Ebnâi'z-Zamân: Devrinin 
önemli âlimlerinden yetişen İbn Hallikân (v. 1284), hicri 
I. yüzyıldan sonra gelen İslâm büyüklerinin hayatlarını 
anlatan eserine 1256'da başlamış ve 1274”te bitirmiştir. © 
Tarihi araştırmalar için eşsiz değere sahip olan eseri, bir tür 
ansiklopedi niteliğindedir. °! Selçuklular dönemindeki sul- 


58 M.Ş. Günaltay, a.g.e., s. 435 vd. 

59 bk. Hamevi, Şehâbeddin Ebü Abdullah Yâküt b. Abdullah, Mx'ce- 
mü'l-Üdebâ, Beyrut 1980. 

60 С. Brockelmann, “İbn Hallikân”, ŻA, УЛП, 745; $. Günaltay, a.g.e., s. 191. 

sı İbn Hallikân, Ebü'l-Abbas Şemseddin Ahmed b. Muhammed b. Ebü 
Bekir, Vefeydtü'/-4 “уап ve Ерпай Ebnâi'z-Zamân (tah. İhsan Abbas), 
Beyrut 1397/1977. 
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tanlar, halifeler ve diğer önemli şahsiyetlerden bahsetmesi 
de Türk tarihi için ayrı bir öneme sahiptir. 


Fevâtü'1-Vefeyât: Bu çalışma esnasında istifade edilen 
önemli kaynaklardan biri de Vefeyâtü’l-A 'yân'ın zeyille- 
rinden en meşhuru olan ve Muhammed b. Şakir el-Kütübi 
(v. 1363) tarafından kaleme alınan eserdir. Nizâmiye med- 
reseleri müderrisleri konusunda faydalanılmıştır. % 


Kitâbü 'I-Mukaffa'(-Kebir: Genel tarih yazıcılığının 
yanı sıra biyografik eser de telif eden tarihçilerden Takıy- 
yüddin el-Makrizi'nin (v. 1442) bu eseri, diğer müellifler 
gibi önemli şahsiyetleri ele alarak biyografilerini vermek- 
tedir. Nizâmiye Medresesi müderrislerinden bazılarının bi- 
yografileri için bu eserden istifade edildi. © 


el-Menhelü 5-Sâfi ve'-Müstevfi ba “де 1-Уайї: İbn Tağ- 
riberdi'nin (v. 1470) bahsedilen bu eseri, Safedi'nin e/-Vâfi 
adlı eserinin bir zeyli mahiyetinde olup, 1252'den kendi 
zamanına kadar geçen büyük şahsiyetlerin tercüme-i hal- 
lerini anlatır. “t Eserinde geçmiş âlimlerden istifade etmiş, 
tarihi tenkit yapmaya da çalışmıştır. Rivayete göre Mısır 
sultanının Fâtih Sultan Mehmed'e yazdığı mektupları bu 
şahıs kaleme almıştır. © 


ed-Dâris fi Târihi'-Medâris: Nuaymi (v. 1521) tara- 
(ından telif edilen bu eser, Şam bölgesindeki medreseler- 
de görev yapan müderrislerin biyografilerini vermektedir. 
Başta Bağdat olmak üzere, Nizâmiye medreselerinden ye- 
(151р, diğer bölgelere giderek buralarda kazâ, tedris уе iftâ 


6. bk. Kütübi, Muhammed b. Şâkir, Fevdtü '/-Vefeyât (tah. İhsan Abbas), 
Beyrut 1973. 

оз Makrizi, Takıyyüddin Ebü'l-Abbas Ahmed, Kitábü 'l-Mukaffa 'l-Kebîr 
(tah. Muhammed el-Ya'lâvi), с. П-Ш-УП, Beyrut 1411/1991. 

o4 M.Ş. Günaltay, a.g.e., s. 392. 

05 С. Brockelmann, “Ebü”l-Mehâsin”, /4, IV, 90-91. 
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işlerine bakan âlimlerin tespiti konusunda bahsedilen eser- 
den istifade edilmiştir. 


Şezerâtü 'z-Zeheb fi Ahbâri men Zeheb: İbnü”l-İmâd (v. 
1679) tarafından telif edilen ve genel mahiyetteki biyogra- 
fik eserlerden olan bu kaynak, muahhar olmakla beraber 
önemli eserlerdendir. °” Müellif, eserini hicri yıllara göre 
taksim etmiştir. O yıla ait siyasi veya askeri olayları zikret- 
tikten sonra, aynı senede vefat eden meşhurların biyografi- 
lerinden bahseder.“ Dolayısıyla, Nizâmiye medreselerinin 
müderrisleri yanında, Selçuklular döneminin önemli şahsi- 
yetleri hakkında başvurulan eserlerdendir. 


2) Mezheplere Ait Olanlar 


Bir mezhebe bağlı ve çeşitli ilim dallarında eser ver- 
miş âlimlerin biyografilerini içeren bu kaynaklar daha zi- 
yade aynı mezhepten insanların ele alındığı eserlerdir. 


el-Cevâhirü'-Mudıyye: Türkler genel olarak amel- 
de Hanefi mezhebinden oldukları için, bu mezheple ilgili 
eserleri en fazla telif edenler onların arasından çıkmıştır. 
Bunlardan biri olan ve Bahri Memlükleri zamanında yaşa- 
yan Muhyiddin el-Kureşi (v. 1373), Alâeddin et-Türkmâni 
ve Hibetullah et-Türkistâni'den yetişmiş önemli bir âlim- 
dir. Telif ettiği eserinde Hanefi fakihlerinin hal tercümele- 
rini vermiştir.“? Sahasında ilk eser kabul edilir.” 


66 'Nuaymi, Abdülkadir b. Muhammed, ed-Dâris fi Târihi'iMedâris (tah. 
Cafer el-Hüseyni), Beyrut 1988. 

67 İbnü'l-İmâd, Şehâbeddin Ebü'l-Feth el-Hanbeli ed-Dımaşki, Se- 
zerâlü 2-Zeheb fi Ahbâri men Zeheb (tah. A. el-Arnaüt- M. el-Arnaüt), 
Beyrut 1410/1989. 

өв Yusuf Ziya Kavakçı, İslâm Araştırmalarında Usül, Ankara 1976, s. 156. 

69 Kureşi, Muhyiddin Ebü Muhammed Abdülkadir b. Muhammed b. 
Muhammed b. Nasrullah b. Salim, e/-Cevâhiru'/-Mudıyye fi Ta- 
Бакан '(-Hanefiyye (tah. А. М. el-Hulv), Beyrut 1413/1993. 

70 Ahmet Özel, Hanefi Fıkıh Alimleri, Ankara 1990, s. 83. 
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el-Fevâidü'(-Behiyye: Hanefi fakihlerinin biyografile- 
rini anlatan başka bir kaynak olup, Hindistan ulemasından 
Leknevi'nin (v. 1886) telifidir.”! Eserde fakihlerin hal ter- 
cümeleri verilmiştir. ? Tuğrul Bey ve takip eden sultanların 
Hanefi fakihlerle olan ilişkilerini bu eserde geniş şekilde 
vörmek mümkündür. 


Tabakâtü'l1-Fukahâi'ş-Şâfiiyye: Devrinin önemli âlim- 
lerinden yetişen ve aralarında İbn Hallikân'ın” da oldu- 
pu pek çok öğrenci yetiştiren İbnü's-Salâh'ın (v. 1158) 
bu eserini Muhyiddin en-Nevevi (v. 1277) tertip etmiş, 
Wbü'l-Haccâc Yusuf el-Mizzi de (v. 1341) beyaza çekmiş- 
lir. Nizâmiye medreseleri Şâfii mezhebi üzere eğitim ver- 
diklerinden dolayı, eser, bu çalışmanın ana kaynaklarından 
olup, ihtiyaç duyulan Şâfii âlimlerinin hal tercümeleri ko- 
nusunda eserden geniş şekilde istifade edilmiştir. ” 


Tabakâtü 'ş-Şâfiiyyeti''-Kübrâ: Şâfiî terâcım kitapları- 
nın en ветнага biri olan Sübki'nin (у. 1370) bu ese- 
ri, sahanın önemli kaynaklarındandır.”” Şam ve Kahire?de 
müderrislik, müftülük ve kadılık gibi görevlerde bulün- 
muş, değişik eserler telif etmiştir. Sübki, eserinde “Tarihçi- 
ler İçin Kaide” diye bir bölüm ayırır ve tarihçilerin uyması 
perekli kurallar hakkında bilgi verir. Bu eseri tarih kitabı 
değilse de ilgili bölümde tarih metodolojisi ve felsefesi 
'\ Leknevi, Muhammed Abdülhay, e/-Fevdidü '/-Behiyye fi Terâci- 

mi'-Hanefiyye, Beyrut, ts. 

Ömer Nasuhi Bilmen, Hukukı İslâmiyye ve Istılahatı Fıkhıyye Kâmusu 

/, Istanbul 1976, s. 427. 

n A. Özel, a.g.e., s. 179. 
м İbnü’s-Salâh, Takıyyüddin Ebü Amr Osman b. Abdurrahman eş-Şeh- 

rezüri, Tabakâtü'-Fukahâi 'ş- DAA) iiyye (tah. Muhyiddin Ali Necib), с. 

П, Beyrut 1413/1992. 


Sübki, Tâceddin Ebü Nasr Abdülvehhâb b. Ali b. Abdülkâfi, Tahakâtü 'ş-Şâ- 
Jiiyyeti '(-Kübrâ (tah. А. M. el-Hulv- M. M. et-Tanâhi), Mısır 1964-1976. 
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hakkında önemli bilgiler verir.“ Bu çalışmanın omurgası 
mahiyetinde olan eser, Tuğrul Bey döneminde Eş'ariler'e 
karşı yapılan uygulamalar ve meydana gelen hadiseler 
konusunda da ana kaynak hüviyetindedir. Bundan başka, 
Sünni mezhepler arası ilişkilerin izlenmesi bakımından 
önemli bir kaynaktır. 


Tabakâtü 'ş-Şâfüiyye: Şâfli mezhebi ile ilgili şahsiyetle- 
rin biyografilerini yazanlardan biri de İbn Kadı Şühbe'dir 
(v. 1448). Müellif, müderrislik, kadılık ve başkadılık gibi 
görevlerde bulunmuş, Zehebi'nin tarihine zeyil yazmıştır.” 
Bundan başka Şâfiiler'in hal tercümeleri konusunda bahse- 
dilen eserini telif etmiştir. * Eser, muahhar olması sebebiy- 
le dönemimiz açısından fazla önemli olmamakla beraber, 
bu çalışmada Şâfii fakihlerinin hal tercümeleri konularında 
istifade edilen önemli eserlerdendir. 


3) Mutasavvıflara Ait Olanlar 


Mezheplere ait şahıslar gibi, tasavvufi şahsiyetlerin hal 
tercümelerinin veriliği eserler de çalışmamızın önemli kay- 
naklarıdır. Bu eserler, özellikle mutasavvıfların hayatları, 
yetişme tarzları, hocaları ve öğrenciler hakkında mâlumat 
vererek, araştırmacıya gerekli bilgileri sağlamaktadırlar. 


Risâletü'(-Kuşeyri: Tasavvuf sahasında söz sahibi olan 
müelliflerden biri de Kuşeyri'dir (v. 1072). Kuşeyri, Said 
Ebü'l-Hayr'la birlikte Sülemi'nin müridi idi. 7 Sülemi'nin 
açtığı yoldan yürüyen Kuşeyri, bu hususta hocasının yo- 
lunu izleyerek meseleleri Kur'an ve Sünnet çerçevesinde 


76 Joseph Schacht, “Sübki”, /4, ХІ, 82; A. Özel, a.g.e., s. 187. 

77 “İbn Kadı Şühbe”, /А, УЛП, 760. 

78 İbn Kadı Şühbe, Takıyyüddin Ebü Bekir Ahmed b. Muhammed ed-Dı- 
maski, Тарака 'ş-Şâfiiyye (tah. Abdülalim Han), Haydarâbâd 1979. 

79 Süleyman Ateş, Sülemi ve Tasavvufi Tefsiri, İstanbul 1969, s. 55 vd. 


34 


yorumlamaya gayret etmiştir. Yaşadığı dönemdeki muta- 
savvıfların yaptığı bazı yanlışları ortaya koymak ve gerçek 
tasavvufun şeriatla çelişmediğini belirtmek için meşhur 
eserini kaleme almıştır. Bu eserinde Kur'an çizgisinde olan 
mutasavvıfların biyografilerinden bahsetmiştir. Eser Türk- 
çe olarak da neşredilmiştir. 8 


Tabakâtü'/-Evliyâ: Mutasavvıflar hakkında kullanılan 
bir başka kaynak da İbnü’l-Mülakkın’ın (v. 1401) bu ese- 
ridir. °! Mısır'ın tanınmış Şâfii âlimlerinden olan müellif, 
değişik sahalarda da eserler vermiştir. Mutasavvıflar hak- 
kındaki eserinde, bahsedilen şahsiyetlerin biyografilerini 
vermiştir. > Çalışmanın kapsamına giren şahsiyetler hak- 
kındaki bilgilerinden istifade edilmiştir. 


Reşehât-ı Aynü '/-Hayât: Mutasavvıflar kısmında kul- 
lanılan bir başka kaynak da Mevlânâ Safiyyüddin tarafın- 
dan kaleme alınan ve genelde Nakşibendi tarikatının ulu- 
larını anlatan mezkür eserdir.” Eserden özellikle tasavvufu 
Türkler arasında yayan kişilerin hal tercümeleri kısımların- 
dan istifade edilmiştir. 


с) Şehir ve Bölge Tarihleri 


Şehir ve bölge tarihleri bu çalışma açısından büyük 
öneme sahiptir. Bu tür eserler, belirli bir yerin tarihini, bu- 
rada yetişmiş veya burayla alakalı şahsiyetlerin hal tercü- 
melerini vermeleri bakımından önemlidirler. Bu yönleriyle 
bu tür eserleri biyografik eserler kısmında gösteren araştır- 


s0 Kuşeyri, Abdülkerim b. Hevâzin b. Abdümelik, Kwşeyri Risalesi (trc. 
Süleyman Uludağ), Istanbul 1978. 

sı İbnü'İ-Mülakkın, Sirâceddin Ebü Hafs Ömer b. Ali, Tabakâtü '/-Evliyâ 
(tah. Nüreddin Şeribe), Beyrut 1406/1986. 

ю A. Özel, a.g.e., s. 190 vd. 

к Mevlânâ Safiyyüddin, Reşehât Aynü '1-Haydt, İstanbul, ts. 
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macılar da mevcuttur. Bir cihetleriyle biyografik eser ol- 
malarına rağmen, isimlerinin şehir tarihi olarak geçmesin- 
den dolayı ayrı bir tasnifte ele alınması uygun görülmüştür. 


Târihu Bağdâd: Şehir tarihlerinin en meşhurlarından 
biri de Hatib el-Bağdâdi'nin (v. 1071) zikredilen eseri- 
dir. Besâsiri'nin Bağdat'ı ele geçirmesi ve Selçuklular'ın 
hâkimiyetine şahit olan Bağdâdi'nin eseri, Bağdat'ta ya- 
şamış olan hadis hafızlarının tezkireleri mahiyetindedir." 
Sonradan gelen âlimlerden İbnü'n-Neccâr (v. 1245), Bağ- 
dâdi'nin metodunu takip ederek onun on beş ciltlik eseri- 
ne üç cilt zeyil yazmış (1-111/ XVI-XVIII) ve eserin adını 
da Zeylü Târihi Bağdâd koymuştur." Aynı zamanda İb- 
nü'n-Neccâr'ın kâtibi olan bir diğer âlim İbnü'd-Dimyâti 
de (v. 1348) hocasının yaptığı zeyle ek olarak bir ciltlik 
bir eser daha yazarak (ХІХ), e/-Müstefâd min Zeyli Târihi 
Bağdâd adını vermiştir." Böylece Bağdâdi'nin eseri daha 
geniş zamanı kapsamış ve muhteva yönünden de zengin- 
leşmiştir. Çalışmamız esnasında Bağdat'ta yetişen âlimler 
konusunda bu eserlerden istifade edilmiştir. 


Târihu Dımaşk: Selçuklular'ın Şam ve civarındaki 
faaliyetlerinden bahseden önemli kaynaklardan biri de İb- 
nü’l-Kalânisî’ dir. İbnü”l-Kalânisi Şam'ın tanınmış ailele- 
rinden birine mensuptur. Hilâl es-Sâbi'nin 1056'ya kadar 
gelen tarihini temel alarak, olayları kendi vefat tarihi olan 
1160 tarihine kadar getirmiştir. Eser daha sonraki müellif- 
lerce kullanılmış ve zeyiller yapılmıştır. Yazmasına daya- 
nılarak H. F. Amedroz tarafından 1908*de neşredilmiştir. °? 


84 W. Marçais, “Hatib Bağdâdi”, /4, УЛ, 365 vd. 

85  İbnü'n-Neccâr, Muhibbüddin Ebü Abdullah Muhammed b. Mahmud 
b. Hasan, Zeylü Târihi Bağdâd (tah. К. Ebü Ferah), Beyrut, ts. 

86 o İbnü”'d-Dimyâti, Ahmed b. Aybek b. Abdullah el-Hüseyni, e/- Müstefâd 
min Zeyli Târihi Bağdâd (tah. К. Ebü Ferah), Beyrut, ts. 

87 ”İbnü'l-Kalânisi”, A, УЛП, 862. 
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Bu çalışmada, Dr. Süheyl Zekkâr tarafından tahkikli neşri 
yapılan nüshası,’ ayrıca İbnü”l-Ezrak, Sıbt İbnü”l-Cevzi ve 
Z.ehebi tarihlerinden Şam'la ilgili kısımların seçilmesiyle 
meydana getirilen Zeylü Târihi Dımaşk kullanıldı. Eser, 
Selçuklular Bağdat'a gelmeden önce cereyan eden olaylar, 
Selçuklu hâkimiyetinin gerçekleşmesi ve Nizâmülmülk'ün 
faaliyetleri hakkında zengin malzeme sunmanın yanında, 
Bâtıniler'in Dımaşk ve Halep'teki faaliyetlerini göstermesi 
bakımından da önemlidir. 


Târihu Medineti Dımaşk: Dımaşk tarihiyle ilgili mü- 
him bir kaynak da İbn Asâkir (v. 1176) tarafından kaleme 
alınan bu eserdir. Hatib el-Bağdâdi'nin yolundan yürüyen 
müellif, Şam'la münasebeti olan belli başlı kişilerin biyog- 
rafilerini seksen ciltte toplamıştır.” Eserin değişik muhak- 
kiklerce yapılan baskıları vardır. Selçuklular'ın bölgedeki 
valileri konusunda da eserin seçmeler yapılmış şeklinden 
istifade edilmiştir. °' 


Buğyetü 1-Taleb fi Târihi Haleb: İbnü”l-Adim (v. 1262) 
tarafından telif edilen eser, Selçuklu devri açısından önemli 
bir şehir tarihidir. Müellif öğrenimini tamamladıktan sonra 
Halep'te idari ve politik görev yapmış, elçilik vazifesin- 
de bulunmuştur. 1237'de І. Alâeddin Keykubad'ın ölümü 
üzerine oğlu П. Gıyâseddin Keyhusrev'e baş sağlığı dileği 


« o İbnü”l-Kalânisi, Ebü Ya'lâ Hamza b. Esed et-Temimi, Târihu Dımaşk 
(tah. Süheyl Zekkâr), Dımaşk 1403/1983. 

xo İbnü'l-Kalânisi, Zeylü Târihi Dımaşk, Beyrut 1908. 

vo İbn Asâkir, Ali b. Hasan b. Hibetullah Ebü'l-Kasım, Târihu Medineti 
Dımaşk (tah. Muhyiddin Ebü Said el-Amri), с. УП, Beyrut 1415/1995; 
İbn Asâkir, Tehzîbü Târihi Dımaşk el-Kebir (tah. Abdülkadir Bedrân), 
с. П, Beyrut 1407/1987; 1. Goldziher, a.g.e., s. 140; С. Brockelmann, 
“İbn Asâkir”, Z4, V/I, 701 vd. 

o) İbn Asâkir, Vülâtü Dımaşk fi'-Ahdi 5-Selcüki (nşr. S. el-Müneccid), 
Beyrut, ts. 
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için elçi olarak Kayseri'ye gitmiştir. Moğol istilasıyla bera- 
ber Mısir'a gitmiş, Hülâgü'nun daveti üzerine geri dönerek 
Suriye kadılığı yapmıştır.” Eserinde Halep'te yetişen bü- 
yük şahsiyetlerin biyografileri vardır. Müellif, çok büyük 
hacimli olan bu eserin tamamını temize çekmeye fırsat bu- 
lamadan eseri dağılmıştı.” Bu eserin, Selçuklular'la ilgili 
kısımlarını yayımlayan Ali Sevim neşrinden istifade edil- 
miştir.” Eser, özellikle Alparslan ve Selçuklular'ın soyu 
hakkında değerli bilgileri muhtevidir. Müellif, bu eserini 
daha sonradan 641 (1243) yılına kadarki olayların hulâ- 
sasını kendisi yaparak Zübdetü '/-Haleb min Târihi Haleb 
adıyla yeni bir eser meydana getirmiştir.” 


Târihu 'I-Fâriki: Şehir tarihleri konusunda istifade edi- 
len kaynaklardan bir başkası da Amid ve Meyyâfârikin ta- 
rihi konusunda İbnü”l-Ezrak'ın (v. 1181) eseridir.” Yazar, 
Suriye ve el-Cezire”de gezerek pek çok materyal toplamış- 
tır. Mahalli bir eser olan müellifin tarıhı, Selçuklular hak- 
kında muhtasar bilgiler vermektedir. 


Ahbâru Mısr: Bölge tarihi olarak zikredilebilecek 
eserlerden olan İbn Müyesser'in (v. 1278) bu eseri de 
önemli bir kaynaktır.” Eserde Mısır halifeleri ve onların 


9 М. $. Günaltay, a.g.e., s. 164-165; İbnü'l-Adim, Biyografilerle Sel- 
çuklu Tarihi: Buğyetu 1-Talab fi Tarihi Haleb'den Seçmeler (trc. A. 
Sevim), Ankara 1989, s. Ш. 

93 С. Brockelmann, “Kemâleddin İbn Al-Adim”, ŻA, МІ, 569 vd. 

94  İbnü'l-Adim, Kemâleddin Ebü’l-Kasım Ömer, Buğyetu 1-Taleb fi Tari- 
hi Haleb (nşr. Ali Sevim), Ankara 1976. 

95  İbnü'l-Adim, Kemâleddin Ebü”l-Kasım Ömer, Zübdetü'/-Haleb тіп 
Târihi Haleb (nşr. Halil el-Mansür), Beyrut 1996. 

96 İbnü’l-Ezrak, Ahmed b. Yusuf b. Ali b. Ezrak el-Fâriki, Târihu'/-Fâ- 
riki (tah. Abdülatif Bedevi), Beyrut 1984. 

97 İbn Müyesser, Tâceddin Muhammed b. Ali b. Yusuf, 4hbâru Mısr (tah. 
Eymen Fuad Seyyid), Paris 1981. 
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uygulamaları ile ilgili bilgiler ağırlıktadır. Dolaylı olarak, 
Mısırlılar'la ilişkisi olan kişiler ve Selçuklular?ı ilgilendi- 
ren bilgiler de eserde zikredilmiştir. 


Kitâbü '1-Mevdiz ve 'İ-İ 'tibâr bi-Zikri'-Hıtat ve '1-Âsâr: 
Mısır'la alakalı bölge tarihlerinden bir başkası da Takıy- 
yüddin el-Makrizi'nin (v. 1442) eseridir.” Kısaca Ниаї- 
Mısriyye olarak tanınan bu eser Mısır'ın hem coğrafyası 
hem de tarihidir. Müellif eserinde, zamanımıza kadar ula- 
şamayan tarihlerdeki bilgileri naklettiğinden dolayı, eseri 
daha büyük bir önem kazanmaktadır. İyi bir gözlemci ve 
tarih yazarı olan Makrizi, genel İslâm tarih yazıcılarının 
metodundan ayrılarak eserini yıllara göre tasnif etmemiş- 
tir.” Çalışmamızda özellikle Alevi Müstansır, Besâsiri vb. 
konularda eserden istifade edilmiştir. 


el-Müntehab mine 5-Siyâk: Şehir tarihlerinden öneme 
sahip olan bir başka kaynak da Abdülgâfir el-Fârisi'nin (v. 
1134) Kitâbü 5-5іуак li-Târihi Nisâbür adlı eseridir. Mü- 
ellif eserinde, Nişâbur'da yetişen büyük şahsiyetlerin hal 
tercümelerini vermiştir. Eserde yer alan şahsiyetler belir- 
li tabakalar halinde gruplandırılmış, hayatları ve eserleri 
hakkında bilgi verilmiştir. Bu araştırmada, bahsedilen ese- 
rin Takıyyüddin es-Sarifini (v. 1243) tarafından özetlenen 
muhtasar şeklinden Nişâbur âlimlerinin hal tercümeleri 
için istifade edilmiştir. ° 


ок Makrizi, Takıyyüddin Ebü”l-Abbas Ahmed, Kitâbü 'I-Mevâiz ve 1-1 'ti- 
bâr bi-Zikri'LHıtat ve 'I-Âsâr, с. I-II, Beyrut, ts. 

9 M.Ş. Günaltay, a.g.e., s. 353. 

100 Sarifini, Takıyyüddin Ebü İshak İbrahim b. Muhammed, e/- Münte- 
hab min Kitâbi 5-Siyâk li-Târihi Nisâbür (tah. Halid Haydar), Beyrut 
1414/1993. 
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ç) Coğrafi Eserler ve Seyahatnâmeler 


Nizâmiye medreseleri ile ilgili temel kaynakların 
önemli bir kısmı da coğrafyacıların ve seyyahların eser- 
lerinden meydana gelir. Selçuklular?'dan önceki veya son- 
raki, fakat döneme yakın zamanda yaşamış ve eserlerini 
kaleme almış bu şahsiyetlerin bölge coğrafyası, nizâmiye- 
lerin açıldığı şehirler, buralardaki nüfus yapısı ve yetişen 
âlimler hakkında bizzat müşahedelerine dayanarak verdik- 
leri bilgiler çalışmamız açısından büyük öneme sahiptir. 


Rihletü İbn Cübeyr: Ünlü Endülüslü seyyah İbn Cü- 
beyr'in (v. 1217) bu еѕегі!! çalışmamız açısından değerli 
bir kaynaktır. Hac yolculuğu için doğuya seyahat eden ve bu 
arada Dımaşk, Kudüs, Bağdat vb. İslâm şehirlerini ziyaret 
eden İbn Cübeyr, Endülüs'e döndükten sonra seyahatnâme- 
sini kaleme almıştır. Arap edebiyatının seçkin örneklerin- 
den kabul edilen bu seyahatnâme, başta İbn Battüta olmak 
üzere pek çok seyyahı üslup yönüyle etkilemiştir. Şehirleri, 
geçtiği güzergâhlardaki tarihi eserleri canlı ve akıcı üslupla 
anlatmıştır. Eser, coğrafi olduğu kadar tarihi, sosyolojik ve 
folklorik açıdan da önemli bir kaynaktır." Nizâmiyelerin 
fiziki yapısı ve güzelliği hakkında en açık bilgileri veren 
müellif, ХП. asrın son çeyreğinde Bağdat'ı ziyaret etmiş ve 
Nizâmiye müderrisi Kazvini'nin dersini dinlemiştir. Verdi- 
ği bilgilerle bu çalışma açısından büyük öneme sahiptir. 

Âsârü'-Bilâd ve Ahbârü'l-İbâd: Kazvini”nin (v. 1283) 
bu eseri, özellikle Türkistan ve Türkler hakkında verdiği 
zengin bilgiler bakımından önemli bir yere sahiptir. ' Mü- 


101 İbn Cübeyr, Ebü'l-Hasan Muhammed b. Ahmed, Rihletü İbn Cübeyr, 
Beyrut 1987. 

102 Nasuhi Ünal Karaarslan, “İbn Cübeyr”, DİA, XIX, 400 vd.; “İbn Cu- 
beyr”, JA, УЛП, 720. 

103 Kazvini, Zekeriyya b. Muhammed b. Mahmud, Âsârü/-Bilâd ve Ah- 
bârü'l-İbâd, Beyrut, ts. 
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ellifin eseri sadece coğrafya değil, siyaset, edebiyat ve tabii 
ilimler bakımından da değerlidir. Yazar, Ortaçağ'ın Hero- 
dot”udur. Eseri, yeryüzünü Batlamyus'un yedi iklim taksi- 
mine göre ele alarak inceler. Değişik memleketlerin dağları, 
ırmakları gibi tabiat şekillerinin yanı sıra, o beldenin meş- 
hurları hakkında da bilgi verir.'** Müellif, bu eserinde Türk- 
ler'in dini, Türkistan ve Horasan bölgesindeki şehirlerle 
birlikte, bilgi verdiği şehirlerde yetişen önemli şahsiyetlerin 
biyografilerinden de bahsetmiştir. Özellikle Alparslan ve 
Nizâmülmülk hakkında verdiği bilgiler bu çalışmada geniş 
şekilde kullanılmış, eserdeki bilgiler bazı olayları yorumla- 
mada temel alınmıştır. Özellikle diğer kaynaklarda bulun- 
mayan Nizâmiye ınşa edilmiş şehirler ve buralarda öğrenci- 
lere tanınan imkânlar hususunda önemli bir kaynaktır. 


Mu'cemü'1-Büldân: Yâküt el-Hamevi (v. 1228) ve 
eseri de bu sahanın önde gelen kaynaklarındandır.'"9 Asya 
tarihinin en büyük kaynaklarından olan bu eser, müellifin 
Bağdat ve Şam'dan sonra Horasan'a giderek Merv'e yerle- 
şip, buradaki zengin kütüphanelerden faydalanması sonu- 
cunda oluşmuştur. Yâküt, Hârizmşahlar döneminde yaşa- 
mış, Moğol istilasına şahit olmuştur. Moğol tahribatından 
önce Merv kütüphanelerinin zenginliğinden istifade etmiş 
ve eserlerini meydana getirmiştir.” Coğrafi isimlerin oku- 
nuşları, telaffuzları ve mevkileri konusunda mükemmel bir 
eserdir. !°7 Çalışmamızda bu eserden, şehirler ve buralarda: 
yetişen meşhur şahsiyetlerin, dolayısıyla Nizâmiye müder- 
rislerinin biyografileri konularında istifade edildi. 


104 М. Streck, “Kazvini”, JA, МІ, 529 vd. 

105 Натеуї, Şehâbeddin Ebü Abdullah Yâküt b. Abdullah, Mu 'cemü'/-Bül- 
dân (tah. Ferid Abdülaziz el-Cündi), с. 1-ГУ, Beyrut 1410/1990. 

106 Š. Günaltay, a.g.e., s. 437 vd. 

107 Y.Z. Kavakçı, a.g.e., s. 156. 
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d) Mezhepler ve Bâtıniliğe Ait Kaynaklar 


Selçuklular dönemindeki mevcut mezheplerin durum- 
ları ve birbirleriye olan ilişkileri mezheplerle ilgili kaynak- 
lara müracaat mecburiyeti doğmuştur. Böylece mezhepler 
hakkında temel bilgilere ulaşılarak, Selçuklular dönemin- 
deki yapılanışları ortaya konmaya çalışılmıştır. 


el-Fark beyne '/-Fırak: Mezheplerin teşekkül etmesin- 
den sonra makâlât türü eserler yerini tenkit ve tetkiklerin 
yapıldığı eserlere bırakmıştır. Bu “firak”ın (fırkalar) ince- 
lendiği eserler genelde “milel ve nihal” (dinler ve fırkalar) 
adını almaya başlamıştır. Bu sahada yazılan ve mezhepler 
tarihinin ana kaynağı olan е$зег!® Abdülkahir el-Bağdâ- 
dinin (у. 1037-38) zikredilen eseridir." Bâtınilik ve Şiilik 
hakkında en temel kaynaklardan olan eserden geniş şekilde 
istifade edilmiştir. 


Kitâbü '(-Milel ve'n-Nihal: Milel ve nihal yazarlarının 
önemlilerinden biri de Selçuklular döneminin ünlü âlimi 
Şehristâni”dir (v. 1153). Devrinin önemli âlimlerinden ye- 
tiştikten sonra Sultan Sencer'ın veziri Abdülkasım Mu- 
hammed b. Muzaffer'in (v. 1135) hizmetinde on iki sene 
kalarak meşhur eserini bu dönemde telif etmiş ve vezire 
ithaf etmiştir." Eserde, İslâmi fırka ve çeşitli cereyanları- 
nın dışında, Yahudilik ve Hıristiyanlık'tan da kısaca bahse- 
dilmistir.!!! Bu eser, özellikle Bâtınilik konusunda istifade 
edilen temel kaynaklardandır. 


108 Ethem Ruhi Fığlalı, “Abdülkâhir el-Bağdâdi”, DİA, I, 245 vd. 

109 Bağdâdi, Ebü Mansür Abdülkahir, Mezhepler Arasındaki Farklar: el- 
Fark beyne'l-Fırak (trc. E. R. Fığlalı), İstanbul 1979. 

110 Şehristâni, Muhammed b. Abdülkerim b. Ahmed, e/-Milel ve'n-Nihal 
(İbn Hazm, Kitâbü 1-Fasl Ji'-Milel ve'I-Ehvâ ve'n-Nihal'in kenarın- 
da), Mısır 1317. 

111 Muhammed Tanci, “Şehristâni”, /4, ХІ, 393 vd. 
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Fedâihu'1-Bâtıniyye: Selçuklular döneminde Bâtıni- 
ler'e karşı en büyük mücadeleyi veren şahısların başında 
Hüccetülislâm İmam Gazâli (у. 1111) gelir. Саға піп bu 
sahadaki en meşhur eseri bizzat halifenin emriyle kale- 
me aldığı Fedâihu '/-Bâtıniyye adlı eseridir. !!2 Müellif, bu 
eserinde Bâtıniler?'in fikirlerini çürütmüştür. Gazâli, bah- 
sedilen eserindeki uzun izahları biraz daha muhtasar hale 
vetirerek özetlemiş ve herkesin anlayabileceği bir üslupla 
Kitâbü Kavâsımi 'I-Bâtıniyye adıyla bir risale şeklinde ka- 
leme almıştır." Ayrıca e/-Münkız mine 'd-Dalâl adlı ese- 
rinde de Bâtıniler için bir bölüm ayırarak, burada onların 
delillerini tartışıp akli metotlarla çürütme cihetine gitmiş- 
lir. 1 Gazâli'nin eserleri zikredilen konu açısından fayda- 
lanılan ana kaynaklardandır. 


Keşfü Esrâri'(-Bâtıniyye ve Ahbâri'-Karâmita: Ye- 
men ulemasından olan Muhammed b. Mâlik el-Hammâdi 
el-Yemeninin (v. 1077), Bâtıniliğe karşı Sünniliği mü- 
dafaa kastıyla kaleme aldığı eseridir. Bu âlim de eserinde 
Bâtıni ve Karmatiler'in fikirlerini çürüten deliller ortaya 


koymuştur.! 


Subhu'l-A 'şâ fi Sındati'-İnşâ: Esasında inşâ risalele- 
rinin ve münşeat mecmualarının en mükemmel örneği olan 
Kalkaşendi'nin (v. 1418) bu eseri, on makaleye ayrılarak 
her bölümde ayrı bir konu işlenmiş, örnekleri gösteril- 


п2 Gazâli, Ebü Hâmid Muhammed, Bâtıniliğin İç Yüzü: Fedâihu'1-Bâtı- 
niyye/el- Müstazhiri (trc. A. İlhan), Ankara 1993. 

11 Ahmet Ateş, “Gazâli'nin “Bâtınilerin Belini Kıran Deliller'i Kitâb 
Kavâsım Al-Bâtıniya”, A. Ü. F.D., c. Ш. sy. 1-2, Ankara 1954, s. 23 vd. 

па Gazâli, Ebü Hâmid Muhammed, е/- Münkız mine 'd-Dalâl (trc. H. Gün- 
gör), İstanbul 1990. 

115 Yemeni, Muhammed b. Mâlik el-Hammâdi, Keşfü Esrâri'(-Bâtıniyye 
ve Ahbâri'-Karâmita (tah. M. Zâhid el-Kevseri), Kahire 1939. 
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miştir." Yerlerine göre Fâtımiler, Bâtıniler, İsmaililer ve 
benzeri konularda bilgiler verilmiştir. Müellif, sadece yazı 
örnekleri vermekle kalmamış, Mısır'ın iç ve dış yazışma- 
larını nakletmenin yanı sıra bol miktarda tarihi malzemeyi 
de bir araya getirmiştir."!7 Eserin ilgili kısımlarından çalış- 
mada faydalanılmıştır. 


e) Siyâsetnâme Türünden Kaynaklar 


Selçuklular dönemi siyasi ve fikri gelişmelerin yanın- 
da, hilafet-saltanat mefhumları üzerinde de değişik anlayış- 
ların oluştuğu bir dönemdir. Bu sebepten dönemin önemli 
siyaset bilimcileri ki bir kısmı Nizâmiye Medresesi müder- 
risleridir, bahsedilen konular üzerinde eserler kaleme ala- 
rak, konuyu teorik açıdan enine boyuna tartışıp, hilafet ve 
saltanat kurumlarının hukuki, tarihi ve sosyal temellerini 
göstermenin yanında, dönemin şartlarına göre yeni yorum- 
lara da yönelmişlerdir. 


Gıyâsü'-Ümem fi 'ltiyâsi '2-Zulem (el-Gıyâsi): Selçuk- 
lular döneminin ünlü âlimi İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni 
de (v. 1085) bu sahada eser yazan ve Mâverdi gibi hilafetin 
Kureyşliliğini savunan bir kişidir. Fakat o, selefinden ay- 
rılarak bu konuda daha değişik şartlar ortaya koymuştur. 
Müellif, kaleme aldığı ve Nizâmülmülk'e ithaf ettiği ese- 
rinde halifeliğin hukuki ve siyasi şartlarını açıklayıp hali- 
fenin görevlerini belirtmiştir. !!š Dönemin klasik anlayışını 
gösterme bakımından önemli bir kaynaktır. 


116 Kalkaşendi, Şehâbeddin Ahmed b. Ali b. Ahmed b. Abdullah, Sub- 
hu 'l-A “уй fi Sınâati'l-İnşâ (tah. М. Hüseyin Şemseddin), c. IV, Beyrut 
1407/1987. 

117 J.S. Cotton, “Kalkaşandi”, /4, VI, 135 vd. 

118 Cüveyni, Ebü'i-Meâli Abdülmelik, Gıyâsü '/-Ümem fi İltiyâsi 'z-Zulem 
(el-Gıydsi) (tah. M. Hilmi- F. Abdülmün'im Ahmed), İskenderiye 1989. 
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el-İktisâd уе 1-1 tikâd: Selçuklular döneminin bir baş- 
ka ünlü âlimi İmam Gazâli de (v. 1111) bu sahada müsta- 
kil eser yazmamakla beraber, konuyu diğer eserlerindeki 
bölümlerde ele alarak halife ve sultanın yetkilerini belir- 
lemeye çalışmıştır. e/-İktisâd adlı eseri bu kabildendir. !!° 
Gazâli, klasik görüşlerin yanında zamanın şartlarını da gö- 
zeterek orta yolu bulan bir düşünce geliştirmiştir. Bu konu- 
ları bahsedilen eserinin yanı sıra, İhyâü Ulümi'd-Din'* adlı 
eserlerinde de işlemiştir. Bu kaynaklar, imâmet ve hilafet 
konusunda başvurulan eserlerdendir. 


Siyâsetnâme: Bahsedilen konularda eser yazanlardan 
olan Selçuklular'ın ünlü veziri Nizâmülmülk de (v. 1092), 
yukarıda belirtilen âlimlerin açıkladıkları görüşlerin aksine, 
tamamen saltanatın meşruluğunu savunan ve doğu toplumla- 
rının saltanat görüşünü yansıtan eserini yazmıştır. 7! Eser, dö- 
nemin anlayışını gösterme bakımından büyük öneme sahiptir. 


B) ARAŞTIRMALAR 


Bu çalışmada mümkün olduğu kadar ana kaynaklara 
inilmeye gayret edilmiş, ana kaynakların olmadığı yerde 
birinci ve ikinci elden kaynaklar yanında muahhar kay- 
naklardan istifade cihetine gidilmiştir. Bunlardan başka 
dönemle ve konularla alakalı araştırma eserlerinden isti- 
fadeden de geri kalınmamıştır. Böylece ana kaynaklardan 
.ünümüz araştırma eserlerine kadar geniş bir yelpaze tara- 
narak çalışma ile ilgili eksikler giderilip konu olgunlaştırı!- 
maya çalışılmıştır. 
по Сахай, e/-İktisâd /i'-İ'tikâd, Mısır, ts. (Türkçe trc. Ebü Hâmid el- 

Gazâli, /ікаа аа Orta Yol (trc. Kemal Işık), Ankara 1971). 

20 Gazâli, İhyâü Ulümi'd-Din, Kahire, ts. (Türkçe trc. Gazâli, İhydâü Ulü- 

mi'd-Din |trc. Ahmet Serdaroğlu], с. І, İstanbul 1975). 


121 Nizâmülmülk, Hasan b. Ali et-Tüsi, Siydset-Nâme oi M. A. Köy- 
men), Ankara 1982. 
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Çalışma esnasında Bağdat Nizâmiye Medresesi ko- 
nusunda müstakil eser yazan A. Talas'ın eserinden!” ve 
kitabında Nizâmiye medreselerine önemli bir yer veren 
N. Marüf'un eserinden geniş şekilde istifade edilmiştir. !? 
Çalışmasında daha çok Nizâmülmülk'e ağırlık vermenin 
yanında meseleye biraz da Şii ve Fars mantığından yak- 
laşarak mümkün mertebe tenkit cihetine giden Nürullah 
Kisâi de bu çalışmada faydalanılan kaynaklardan biridir. 
4 Bunlardan başka, müstakil olarak nizâmiyeler hakkında 
çalışma olmamakla beraber, nizâmiyelerden önceki ve son- 
raki medreseler hakkında bilgi vermenin yanında, nizâmi- 
yelerle diğer medreselerin mukayesesinin yapılacağı derli 
toplu bilgiler verme açısından önemli bir kaynak olan A. 
Çelebi'nin eserinden!” geniş ölçüde faydalanılmıştır. Aynı 
şekilde, A. Çelebi'nin metodu ve planı örnek alınarak kale- 


122 Talas, M. Asad, Nizâmiyye Medresesi (trc. S. Cihan), Samsun 2000. 
Müellif, eserini ikiye ayırarak, ilk yarısında medreselerin inşasında 
önemli rol oynayan Vezir Nizâmülmülk hakkında bilgi vermiş, ikinci 
yarısında ise sadece Bağdat Nizâmiyesi'ni işlemiştir. O bakımdan bi- 
zim çalışmamız daha farklı bir yapıdadır. 

123 Ma'rüf, Nâci, Wemâü'n-Nizâmiyyât ve Medârisü'1-Meşrikı 'l-İslâmi, 
Bağdat 1393/1973. N. Ma'rüf, Sübki'nin isimlerini zikrettiği Nizâmi- 
ye medreseleri ve bunlarla ilgili tespit ettiği önemli müderrisler hak- 
kında bilgi verir. Bu medreselerin hangi siyasi ve sosyal zaruretlerden 
dolayı kurulduğu, işleyişi, müderrislerinin ve öğrencilerinin konumla- 
rı, ayrıca bu medreselerin medeniyet tarihindeki yeri gibi sorulara ce- 
vap aramaz. Bizim çalışmamızın farklığı yeni nizâmiyeler eklemenin 
yanında bahse konu meselelere de kendince cevap veriyor olmasıdır. 

124 Kisâi, Nürullah, Medâris-i Nizâmiyye ve Te sírát-i İlmi ve İctimâi-yi 
Ап, Tahran 1323. Nizâmiyeler Sünni düşünceyi yaymak ve Sünniliğe 
muarız düşüncelere karşı korumak maksadıyla açıldıklarından dola- 
yı, mezhep olarak Şii olan müellif, bu çalışmasında mümkün mertebe 
Nizâmiye medreselerinin bu yönünü eleştirmekte ve Şii bakış açısın- 
dan kurtulamamaktadır. 

125 A. Çelebi, İslâmda Eğitim Öğretim Tarihi (trc. A. Yardım), İstanbul 1976. 


46 


me alınmış olan M. Dağ-H. В. Öymen'in çalışması da isti- 
(ade edilen önemli bir eserdir. '2 Türk tarihçiliğinin önemli 
isimlerinden M. A. Köymen'in çalışması da konumuz açı- 
sından önemli başvuru kaynağıdır. 27 Bunların haricinde 
Z. V. Togan, F. Köprülü, O. Turan, M. A. Köymen, İ. Ka- 
(esoğlu, A. Sevim, M. Şerefeddin Yaltkaya gibi tarihçilerin 
eserleri de istifade edilen kaynaklardandır. 


Türk tarihçilerinin yanında Selçuklular'la ilgili eserler 
kaleme alan Arap araştırmacılarından da geniş şekilde istifa- 
de cihetine gidilmiştir. A. M. Hasaneyn, Hüseyin Emin, Ah- 
med Emin, N. Marüf, A. Bedevi, H. İ. Hasan, M. el-Hudari, 
M. Makdiş ve isimlerini çoğaltabileceğimiz pek çok Arap 
araştırmacının eserlerinden geniş şekilde istifade edilmiştir. 


Sadece Türk ve Arap araştırmacılarıyla yetinilmeyerek 
bu sahada çalışmalar yapmış olan W. Barthold, C. Brokel- 
mann, СІ. Cahen, В. Mantran, H. A. R. Gibb, Ph. Hitti, А. 
K. Lambton, L. Massignon ve J. -D. Sourdel gibi Batılı 
araştırmacıların eserlerinden de istifade edilmiştir. Bunla- 
rın haricinde yararlanılan diğer kaynakları genel bibliyog- 
rafyada görmek mümkündür. 


ре M.Dağ-H.R. Öymen, İslâm Eğitim Tarihi, Ankara 1974. 
127 M.A. Köymen, Alp Arslan ve Zamanı, Ankara 1983. 
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GİRİŞ 


Asalak kültür dönemi (derleyicilik, toparlayıcılık, av- 
cilik) bilinemeyen Türkler ilk defa başta at olmak üzere 
birtakım hayvanları ehlileştirip onlardan istifade eder bir 
vaziyette tarih sahnesinde görülmüşlerdir. Daha sonra de- 
mir unsurunun da katılmasıyla diğer topluluklara nazaran 
ekonomik ve sosyal yönden gelişmiş bir vaziyet arzetmiş- 
lerdir. 'S“ Nitekim demirin sağladığı üstünlük yanında ata 
da mâlik olan Türkler, dâimi bir hareketliliğe ve bunun 
neticesi olarak “dünyayı dar gören” bir anlayışa sahip ol- 
muşlardır. Büyük hayvan sürülerine yeterli ot bulmak, ya- 
zın sıcağından ve kışın soğuğundun korunmak veyahut da 
daha verimli topraklara kavuşmak için tarih boyunca göç 
etmişlerdir. ! Türkler sadece göç etmekle kalmamış, ev- 
villeştirdikleri hayvanların beslenmesi ve ziraat gayesiyle 
bazı bitkileri de ekip biçmişlerdir. Böylece hayvancılık ya- 
nında ziraat ve toprak da önem kazanmıştır. !39 


ох İbrahim Kafesoğlu, Türk Milli Kültürü, İstanbul 1989, s. 208 vd. 

129 Bahaeddin Ögel, Türk Kültür Tarihine Giriş, Ankara 1991, 1, 7 vd. 

10 Özkan İzgi, “İslâmiyetten Önce Orta Asya Türk Kültürü”, Milli Kültür, 
с. V2 (Şubat 1977), s. 44. 
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Türkler bir yerden göçüp başka bir yere konarken, ça- 
dırlar belirli bir düzen içerisinde kurulur, kuzeyde, güneyde 
ve diğer yönlerde kimlerin çadırlarının kurulacağı törece 
belli edilmiş olurdu. Hiç kimse törenin çizdiği sınırın dışı- 
na çıkamazdı. Hatta çadırda bile herkesin oturma protoko- 
lü belliydi. Aile, kabile ve devlet teşkilatına töre hâkimdi. 
5! Bütün bunların aksaksız olarak işlemesi için mutlaka 
bir eğitimin olması gerekir. Gerçi bazı şeyler görerek veya 
usta çırak ilişkileri içerisinde öğrenilebilir. Fakat bu kadar 
geniş teşkilatlanmaya sahip olan Türkler'in mutlaka eğitim 
kurumlarının da olması gerekir. Bizim şimdilik bilemedi- 
gimiz şey, bu kurumların nasıl olduğu ve ne şekilde işle- 
diğidir. Yaylada ve kışlakta eğitim nasıl yapılırdı, kimler 
tarafından verilirdi? Esasen bütün bu hususlar Türk eğitim 
tarihçilerinin araştırıp cevap bulması gereken sorulardır. 


Tarihe bakıldığında Türkler'in, milâttan önceki dö- 
nemlerden beri yazıyı kullandıkları görülmektedir. '** Daha 
çok kitabeler!” ve mektuplarda!** kullanılan bu yazıyı bi- 
len kişilerin ve öğreten okulların olması gerekir. Fakat bu 
kurumlar ve mahiyetleri bizce meçhul durumdadır. 


Milâttan sonraki dönemlerde ise artık yazının iyice ge- 
liştiği ve yaygın bir şekilde kullanıldığı gözlenmektedir. Ya- 
zının yanında Asya Türk halkı, ilk mimari yapı olan çadırı 
geliştirmiş, bunun maddesi olan, deri, yün, pamuk, kumaş, 


131 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi, Ankara 1989, s. 273 vd. 

132 Isık gölü civarında 1970'te açılan Esik Kurganı'nda (altun elbiseli adamın 
mezarı) ele geçen bir gümüş çanak içindeki Orhun alfabesi ile yazılı iki 
satırlık kitabe milâttan önce V.-IV. yüzyıllar olarak tarihlenmiştir. Ayrı- 
ca Tanrı dağlarında Kurday mevkiinde milâttan önce II. yüzyıla ait Türk 
yazısı ile (beş harfli) diğer bir kitabe bulunmuştur. Bunlardan başka milât- 
tan önce 176 yılında Hun İmparatoru Mete'nin Çin imparatoruna yazdığı 
bir mektup bilinmektedir (bk. Emel Esin, İslâmiyetten Önceki Türk Kültür 
Tarihi ve İslâma Giriş, İstanbul 1977, s. 24; 1. Kafesoğlu, a.g.e., s. 323). 

133 1. Kafesoğlu, a.g.e., s. 323. 

134 Bahaeddin Ögel, Türk Kültürünün Gelişme Çağları, İstanbul 1988, s. 100. 


50 


ağaç elyafı, ince dallar, kireç gibi malzemeler ile birlikte taş, 
demir, balçık gibi üç ham maddeyi de en iyi şekilde kullanıp 
değerlendirerek çok eski tarihlerden itibaren kentler kurma- 
yı başarmışlardır. '* Bilindiği gibi şehir hayatında eğitimin 
müesseseleşmesi göçebe hayata göre daha kolaydır. 


Göktürkler döneminde eski Türk takvimi iyice ıslah 
edilmiş ve yazı yaygınlaştırılmıştır. Göktürkler'in otuz se- 
kiz harfli bir alfabe ve gelişmiş bir dile sahip olmaları, ol- 
dukça gelişmiş bir eğitim öğretim teşkilatının mevcudiye- 
tini ortaya koyan sağlam delillerdir. “* Batı Türk Kağanlı- 
yU nin Türkistan'a hâkim oluşundan yıkılışına kadar geçen 
sürede (580-658) Göktürk harfleri Türkistan Budist kitabe- 
lerinde ve yazmalarında kullanılırken, aynı şekilde Brahmi 
harfleri de Türkçe için kullanılmıştır. 57 Göktürk Кабат 
Табо Kağan, Çin edebiyat ve felsefesine ait önemli kitap- 
ların Türkçe'ye tercüme edilmesini emretmiş ve bu buyruk 
yerine getirilmiştir. Bu olay, çok derin Çin fikri eserleri- 
nin Türkçe'ye tercümesi için, yine aynı oranda gelişmiş bir 
Türk dilinin ve yazısının varlığını gerektirir. ** Ayrıca 732 
ve 735 tarihlerinde dikilen Orhun âbidelerinde “Türk yazı 
dilinin ilk, fakat hârikulâde işlek örneği” "** görülür. Bu ka- 
dar mükemmel dil ve ona bağlı edebiyat Kül Tigin ve Bilge 
Kağan zamanında birdenbire ortaya çıkmış olamazdı. Bü- 
tün bunlar Göktürkler?'de kültür alanında ulaşılan seviyeyi 


135 Saffet Bilhan, Orta Asya Bilgin Türk Hükümdarları Devrinde Eği- 
tim-Bilim-Sanat, Ankara 1988, s. 8. Ayrıca efsanevi Türk Hükümdarı 
Oğuz Han'ın kurduğu ifade edilen şehirler yanında Hun hükümdarı Tu- 
тап” Ordos”ta kurduğu bir şehir ile Cici Kağan'ın (v. M. О. 36) Talas 
nehri kenarında kurduğu şehir hakkında bk. B. Ögel, Türk Kültür Tarihine 
Giriş, 1, 154, 177. 

Bo Í. Kafesoğlu, a.g.e., s. 325; Yahya Akyüz, Türk Eğitim Tarihi, Ankara 
1982, s. 7. 

137 E. Esin, a.g.e., s. 118. 

138 В. Ögel, Türk Kültürünün..., s. 112. 

139 Muharrem Ergin, Orhun Abideleri, İstanbul 1988, s. 7. 
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gösterir. Bu kadar gelişmiş yazı ve dili, ancak onun öğre- 
tildiği okullarda öğrenmenin mümkün olduğunu söylemek 
için derin bir araştırma gerekmez. 


Budizm'in Türkler arasında yayılmaya başlamasın- 
dan sonra devreye Budist mâbedleri de girmeye başladı. 
7459'te Göktürkler'i yıkarak onların toprakları üzerinde 
devlet kuran Uygurlar 840 tarihinden itibaren Budizm'i ka- 
bul ettikten'* sonra bu dinin kitapları Uygurca'ya tercüme 
edilmeye başlanmıştır. Bu arada inşa edilen Budist mâbed- 
lerindeki rahipler vasıtasıyla halka dini bilgiler verilmiştir. 
Budizm'in dini kitapları: Satarlar, Vinayalar ve Abhidhar- 
malardan rahipleri ilgilendiren “Vinaya”lar hariç diğerleri 
Uygurca'ya tercüme edilmişlerdir. "+! Uygur mâbedleri birer 
okul vazifesi de görmekteydi. Her Uygur mâbedinin hemen 
yanı başında değerli kitaplarla dolu bir de kütüphanesi mev- 
cuttu.'*? Bu sistemin daha sonra İslâmi dönem Türk eğitim 
müesseselerine de tesir ettiği söylenebilir. '* 


140 bk. В. Ögel, Türk Kültürünün... s. 175. 

141 О. İzgi, a.g.m., s. 47. Budizm ilk defa 572 senesinde Göktürk Kağanı 
Tabo Kağan zamanında Türkler arasına girmiş, devlet erkânı arasında 
rağbet görmüş, fakat halk tarafından tepki ile karşılanmıştı. 

142 В. Ögel, Türk Kültürünün..., s.211. Uygurlar'ın on dört harfli bir yazıları 
olup, kütüphaneleri dolduran edebiyat, sanat, din vb. konularda kitapları 
çoktu. Okur yazar oranı fazla ve toplumun bilgi düzeyi yüksekti (bk. Y. 
Akyüz, a.g.e., s. 11). Uygur yazısı olarak uzun seneler devam eden bu 
yazı, Türgiş, Karluk ve Uygurlar'ın Soğdak yazısını Türkçe'ye uygu- 
lamalarından başka bir şey değildi (bk. E. Esin, a.g.e., s. 118). 

143 Bu konuda Barthold, İslâmi dönemdeki medreselerin bahsedilen Budist 
okullarını taklit ederek İslâm âleminin özellikle doğu kesiminde kurulduk- 
larını söylerse de İslâmi dönem eğitim kurumları için “Mescid-i Nebevi” 
modelini gözden uzak tutmamak ve kendi inanç sisteminin modeline göre 
geliştiğini kabul etmek daha doğru olsa gerektir (bk. V. V. Barthold, Orta 
Asya Türk Tarihi Hakkında Dersler, Ankara 1975, s. 77 vd.; Osman Turan, 
Selçuklular Tarihi ve Türk İslâm Medeniyeti, İstanbul 1980, s. 466). 
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Türkler, İslâm'la ilk defa I. Göktürk Devleti'nin yıkıl- 
ması sırasında karşılaşmış, П. Göktürk Devleti'nin Uygur 
ve Basmıllar tarafından yıkılması üzerine doğrudan müs- 
lümanlarla karşı karşıya kalmışlardır. !* Türkler'in yaygın 
bir şekilde İslâm'ı kabul edişleri Karahanlılar'ın ünlü hü- 
kümdarı Satuk Buğra Han (944-945) dönemine rastlar. '* 
Sâmânoğulları aracılığıyla başlayan İslâm'a geçiş süreci ve 
İslâm'ın Türkler arasında yayılışı, doğrudan doğruya Arap- 
lar vasıtasıyla olmaktan çok İranlılar kanalıyla ve süfiler 
eliyle vuku bulmuştur. !#° Bundan sonra Türkler yeni gir- 
dikleri dinin hem askeri sahada hem de ilim ve sanatta hâ- 
misi olmaya başlamışlardır. 


Bir taraftan, kısaca gelişme süreci gösterilmeye çalışı- 
lan eğitim öğretim, yazı ve bunun dayandığı müesseseleri 
miras olarak alan Türkler, diğer taraftan yeni dahil olduk- 
ları dinin eğitim müesseseleriyle de tanışmaya başladılar. 
1л. Peygamber'in Medine'ye hicretiyle birlikte Mescid-i 
Nebevi”nin yanı başında faaliyete geçen ve İslâm'ın eğitim 
kurumlarına model olan “Suffa” okulunda, diğer öğretmen- 
lerin yanında Hz. Peygamber kendisi de bizzat ders vererek 
eğitim çalışmalarına katılmıştı.“ Zaman içerisinde geliş- 
те gösteren İslâmi eğitim kurumları, okuma yazma eğitimi 
veren “küttâb”lar, saray okulları, kitapçı dükkânları, ulema 
evleri ve mescidler!* şeklindeki mahallerde gelişerek IX. 


ма Erol Güngör, Tarihte Türkler, İstanbul 1992, s. 64 vd. 

145 Reşat Genç, “Karahanlılar”, D. G. B. L Т, МІ, 143; М. С. Uluçay, İlk 
Müslüman Türk Devletleri, İstanbul 1977, s. 4. 

il A. Yaşar Ocak, “Tarihsel Süreç İçinde Türklerin İslâm Yorumu (Tarih 
Boyunca Türkler ve İslâm Problemine Genel Bir Bakış Denemesi)”, 
Türkler, Türkiye ve İslâm, İstanbul 1999, s. 31 vd. 

147 Hamidullah, Muhammed, İslâm Peygamberi (trc. S. Tuğ), İstanbul 
1980, П, 832 vd. 

i4& Bu eğitim müesseseleri hakkında geniş bilgi için bk. Ahmed Çelebi, 
İslâmda Eğitim Öğretim Tarihi (trc. A. Yıldırım), s. 33 vd. 


53 


asra kadar gelmişti. Bu tarihten itibaren İslâm topraklarında 
medreseler görülmeye başlanacak ve XI. asırdaki kurum- 
laşmalarına kadar gelişmelerini devam ettireceklerdir. 


İlk müslüman Türk devleti olma özelliğine sahip olan 
Karahanlılar'ın, bahsedilen gelişmelerin merkezinde olma- 
ları sebebiyle, yeni girdikleri dinin ahkâmını öğrenmek ve 
halka öğretmek için büyük bir çaba içine girdikleri görül- 
mektedir.! Yeni müslüman olan bu millet, kendi örf ve âdet- 
leri ile sosyal ve hukuki müesseselerini intisap ettikleri dinin 
icaplarına hızla intibak ettirme hususunda büyük bir başarı ve 
kabiliyet göstermişlerdir. Karahanlılar, oluşturdukları eğitim 
müesseseleri ile özellikle fıkhi faaliyetlere ağırlık vermişler, 
Каѕоаг, Balasagun, Talas, Semerkand ve Buhara gibi önemli 
Karahanlı şehirleri birer kültür ve ilim merkezi olarak ön pla- 
na çıkmıştır. Bu merkezlerde yetişen âlimlerle İslâmi ilimler 
canlandırılmış ve önemli ilmi eserler meydana getirilmiştir. 
Mâverâünnehir hukukçuları olarak adlandırılan İslâm hukuk- 
çuları da bu dönemde yetişmiştir. 9 Bu husus Karahanlılar 
döneminde eğitim ve öğretim ile buna bağlı kurumların ulaş- 
tığı seviyeyi göstermesi bakımından önemlidir. !š' 


Karahanlılar, sadece hukukta ilerlemekle kalmamış, 
yazı sanatında da yüksek seviyeye ulaşmışlardır. Uygur 
harfleri ile yazıyı bir sanat haline getiren Türkler, Kara- 


149 bk. Y. Ziya Kavakçı, XI. ve XII. Asırlarda Karahanlılar Devrinde Må- 
vera Al-Nehr İslâm Hukukçuları, Ankara 1977. 

150 Bu dönemde 300 civarında İslâm hukukçusu yetişmiş, 350'den fazla de- 
бегі eser telif edilmiştir. Karahanlı hükümdarları da dindar kişiler olup fa- 
kihlerle iyi geçinmişlerdir. Hatta H. İbrahim Tamgaç Han, fukahadan fetva 
almadan halktan vergi almamakta idi (bk. Y. Z. Kavakçı, a.g.e., s. 3, 305). 

151 İslâm'ı iyi anlama gayretinden doğan bu fıkhi faaliyetler özellikle Ha- 
nefi mezhebi sahasında büyük bir tekâmül meydana getirmiş, daha son- 
raki dönemlerde yapılanlar Karahanlılar döneminde yapılanları taklit 
etme dışında bir yenilik getirmemiştir (bk. Y. Z. Kavakçı, a. g. e., s. V). 
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hanlılar döneminde de Arap harfleriyle bu geleneğin takip- 
çisi olarak “küfi” yazı sanatını geliştirmişlerdir. Küfi yazı 
“celi” şekliyle Karahanlılar'da en güzel şeklini bulmuş, 
tuğlalarla küfi yazı teşkil edilmesi de bu dönemde en mü- 
kemmel haline ulaşmıştır.!5? X. yüzyıla kadar Arap kültürü 
bütün İslâm âlemine hâkimken, İran'da kurulan Sâmâniler 
ve Tâhiriler'le bu durum İran edebiyatı lehine değişmiştir. 
ХІ. yüzyılda Türkler'in İslâm kültür ve edebiyat çalışmala- 
ına katılmalarıyla Türk-İslâm kültür ve edebiyatı teşekkül 
etti. Fakat bu hiçbir zaman Türk'ün karakterini ve kültü- 
rünü değiştirmedi." Karahanlılar dönemine rastlayan bu 
devrede Yusuf Has Hâcib Kutadgu-Bilig adlı eserini 1070 
yılında tamamlamış ve Buğra Hasan Hakan'a sunmuştur. 4 
Aynı dönemlere rastlayan bir başka eser de Kâşgarlı Mah- 
mud'un Divânü Lugâti 1-Türk adlı eseridir.'* 


Kutadgu Bilig ve Divânü Lugâti -Türk eğitim tarihi 
açısından önemli eserlerdir. Birincisi devlet yönetimiyle 
ilgili bilgiler yanında, insanların iki dünyada da mutlu ol- 
maları için gerekli bilgileri vermeyi amaçlayan bir ahlâk 
ve davranış kitabıdır. Aynı zamanda, çocuk eğitimiyle ilgili 
konulara yer vermesi bakımından da eğitim tarihi açısın- 
dan büyük bir yere sahiptir. Divânü Lugâti 1-Türk ise Arap- 


152 Е. Еѕіп, а.2.е., ѕ. 170. 

143 M.Ç. Uluçay, a.g.e., s. 12. 

1% bk. Е. Esin, a.g.e., s. 172; М. Ç. Uluçay, a.g.e., s. 13. Yusuf Has Hâcib'in 
bu eseri İslâm”dan önceki kültürün temelleri üzerine, müslüman Türk 
hayat felsefesini bina ediyordu. Türk dilinin en önemli kaynaklarından 
olan Kutadgu Bilig, 6500 beyte yakın olup, felsefi ve sosyal fikirleri 
ihtiva etmektedir. 

165 1072'de başlanan eser 1074”te tamamlanmış ve 1077'de Bağdat'ta 
Halife Muktedi'ye sunulmuştur. Türkçe'nin güzelliğini yabancılara 
tanıtmak amacıyla kaleme alınan bu ansiklopedik eserde, ümmet duy- 
gusunun hâkim olduğu dönemde milliyetçilik fikirlerinin işlenmesi de 
dikkate değer bir konudur (bk. M. Ç. Uluçay, a.g.e., s. 14). 
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ça'nın üstünlüğüne inanıldığı ve bilim dili olarak kullanıl- 
dığı bir dönemde, Türkçe'nin zenginliklerini ortaya koyup, 
Araplar'ın bu dili öğrenmeleri gerektiğini ileri sürmüş bir 
eserdir. Bu eser, aynı zamanda, yazıldığı dönemde çok ileri 
bir Türk kültür seviyesinin varlığını göstermesi bakımın- 
dan da dikkate değer. !5° 


Karahanlılar, eğitim ve öğretime önem vermiş, ülke- 
nin önemli şehirlerinde medrese inşa edip, âlimleri destek- 
lemişlerdir. Hükümdarların ilme ve ilim adamlarına olan 
saygısı da âlimlerin korunmasına ve ilmi faaliyetlerinin 
devam etmesine zemin hazırlamıştır. Bunlardan biri olan 
Tamgaç Buğra Kara Han, muhtemelen 1065-1066 yılla- 
rında Semerkand'da bir medrese bina ettirmiş, medreseye 
bağladığı vakıfla müderris, kütüphaneci, bekçi, hizmetçi 
vb. görevlilere belirli miktarlarda maaş bağlamış ve öğren- 
cilere burs vermiştir. Hatta yazın soğuk su içmek için buz 
temin edilmesine varana kadar para tahsis edilmiştir. “7 


Karahanlılar gibi Gazneliler de siyasi kudretlerine uy- 
gun bir şekilde kültür faaliyetlerine ağırlık vermişlerdir. !5š 
Yabancı bir coğrafyada kurulan Gazneliler'in "9? resmi dili 


156 Y. Akyüz, a.g.e., s. 25 vd. 

157 Y. Akyüz, a.g.e., s. 14 vd. 

158 Gazneliler'de özellikle edebiyat gelişmişti. Rivayete göre Sultan Mah- 
mud'un sarayında 400 şair bulunurdu. Bu şairler arasında Ezcedi, Gazâiri 
ve Firdevsi gibi ünlü şahsiyetler de vardır (bk. Erdoğan Merçil, Müslüman- 
Türk Devletleri Tarihi, Ankara 1991, s. 40; L. Rasonyi, a.g.e., s. 162). 

159 Sâmâniler'in sonlarına doğru Karahanlılar Devleti güçlenmeye 
başlamıştı. Karahanlılar müslüman olmakla beraber Sâmâniler'le 
savaşmaktan çekinmemişlerdir. Buğra Kara Hakan Harun, 992 yılın- 
da Sâmânoğulları'nı yenerek Buhara'yı ele geçirdi. Sâmânoğulları'nın 
Horasan valisi ile anlaşarak Horasan?ı ona bırakıp kendisi de Mâverâün- 
nehir'i aldı. 999 yılında da Sâmâniler Devleti ’ne son verildi. Sâmânoğul- 
ları'nın Horasan valisi Sebük Tegin 997'de ölünce oğlu Mahmud ba- 


56 


Farsça olmasına rağmen!“ medreselerde Arapça eğitim ya- 
pılıyordu. Sultan Mahmud, Hindistan'a yaptığı seferlerde 
İslâm'ın o bölgelere yerleşmesini sağlamıştır. !°! O sebeple 
de medrese inşa edilmesine ve eğitim faaliyetlerine önem 
vererek bilginleri korumuş ve gözetmiştir. '? Özellikle 


160 


101 


102 


basının yerine geçti. Sâmâniler'in yıkılmasından sonra hâkimiyeti için 
gerekli olan Bağdat halifesinin onayını ve “Yeminüddevle” şeref unvan- 
ını aldı. Hindistan'a seferler düzenleyerek ülkesinin sınırlarını geişletti. 
Bu arada Karahanlılar'ın ortak kağanı Nasr’ı anlaşmaya zorlayarak hem 
kızını aldı hem de Amu-Derya nehrini iki ülke arasında sınır olarak tayin 
etti. Nasr, Mahmud'un Hindistan seferinden istifade ile Horasan'ı ele 
geçirdiyse de 1008 yılındaki Belh savaşında Mahmud, Karahanlılar'ı 
yenerek onları kesin şekilde Horasan'dan çıkardı. Hârizm'i, Gürcistan'ı 
zaptetti. Rey'i ele geçirerek ülkesinin sınırlarını genişletti (bk. C. Brock- 
elmann, a.g.e., s. 139; M. Ç. Uluçay, a.g.e., s. 3 vd.). 

Karahanlılar ve Gazneliler'le komşu coğrafyada yaşamış olan 
Sâmâniler dönemi de kültür faaliyetleri bakımından önemlidir. Araplar 
УП. yüzyılda İran topraklarını fethettikten sonra, üç yüzyıla yakın bir 
süre Farsça'yı umumi kullanımdan kaldırmışlardı. Sâmâniler dönemi 
Farsça'ya âdeta eski hayat hakkının iade edildiği bir dönem olmuştur. 
Dolayısıyla Sâmâniler Fars edebiyatını teşvik etmiş ve gelişmesi için 
gayret göstermişlerdir (bk. B. Spuler, “Doğuda Hilafetin Çöküşü”, (trc. 
H. Aktaş], Å T.K.M., İstanbul 1988, I, 153 vd.). 

Firdevsi'nin Sultan Mahmud için yazdığı Sáhnáme 'de İran unsuru ağır 
bastığı ve İranlılar'ı övdüğü için sultan durumdan hoşlanmamış ve şaire 
vaat ettiğinden daha az para vermiştir. Buna rağmen mali imkânlarının 
büyük bir kısmını da İslâm'ın bir kültür dili olan Farsça'nın yerleşmesi 
uğruna harcamıştır (bk. B. Spuler, a.g.m., s. 155; Ç. Uluçay, a.g.e., s. 25). 
Mesela: Ebü'r-Reyhân Muhammed el-Birüni (973-1050) Gazneli Mah- 
mud döneminde yaşamış tabii bilimler, matematik, astronomi ve tar- 
ih konularında günümüzde bile aşılamayan eserler vermiştir. Utbi ve 
Ebü”l-Fazl el-Beyhaki gibi tarihçiler de Gazneliler döneminde yetişmiştir. 
Yine İbn Hassül (v. 1058) bir süre Gazneliler'in hizmetinde bulunmuştur. 
Gazneliler'de yazı sanatı da gelişmişti. Bizzat sultanlar bu işle uğraşır- 
lardı. Sultan İbrahim her yıl kendisi bir Kur'an istinsah eder ve onu diğer 
hediyelerle beraber Mekke'ye gönderirdi. Sultan Mesud da iyi bir hattat 
olup yazı sanatı ile uğraşırdı (bk. E. Merçil, a.g.e., s. 40; М. Ç. Uluçay, 
a.g.e., s. 25). 
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Hint düşüncesine ve Şii Büveyhiler?in!'“ faaliyetlerine kar- 
şı koymak için bunu gerekli görmüştür. Sultan Mahmud'un 
yanı sıra emirler de eğitim faaliyetlerine katılmış, Sünni 
düşüncenin yabancı fikirlere karşı korunması için gayret 
göstermişlerdir. Bunlardan biri ve Sultan Mahmud'un kar- 
deşi olan Emir Nasr b. Sebük Tegin, Nişâbur valisi iken bu- 
rada bir medrese yaptırmıştı. Bu medrese Nizâmiye medre- 
selerinden önce doğuda kurulan ilk medreselerdendir.'# 


Gazneliler'in medrese açma çalışmalarında bulunması 
ve âlimleri koruması onların eğitim faaliyetlerine verdiği 
önemin bir göstergesidir. Aksi takdirde, âlimler, Gazneli- 
ler'in hâkim olduğu sahalarda toplanmaz ve çok kıymetli 
eserleri meydana getiremezlerdi. Öyle ki eserlerini Arap- 
ça ve Farsça yazmış olanların himayesi saltanatın gerekle- 
ri arasında sayılmıştır. Bunun da sebebi; Türkler'in, Sünni 
İslâm'ı tercih etmelerinde Sâmâniler'in oynadığı rol olma- 


163 Ebü Şücâ' Büveyh tarafından kurulan bu devlet Sâmâniler ve Aleviler'le 
savaşarak genişledi. 935”te nüfuzlarını İsfahan, Şiraz ve civar bölgelere 
kadar yaydılar. 945'te de Bağdat'a gelerek hilafet merkezini ele geçir- 
diler. Taberistan'da Ziyâroğulları, Horasan'da Sâmânoğulları aleyhine 
genişlediler. Büveyhiler Şii taraftarı olup, Bağdat halifesini ortadan 
kaldırarak Şii halifeliği kurma niyetinde idiler. XI. asrın başlarından iti- 
baren Büveyhiler'in içerisinde de Türk askerinin gücü artmaya başladı. 
Öyle ki sultanların cülüs ve azlinde söz sahibi olmaya başladılar. Bağdat 
halifesini ellerinde oyuncak gibi oynatan Büveyhiler'in durumu Selçuk- 
lular'ın Bağdat'a gelişine kadar devam etti (bk. Hasaneyn, А. M., Seldçı- 
ka İrân ve'l-Irâk, Kahire 1380/1970, s. 11 vd. ; Mevdüdi, a.g.e., s. 23 vd.). 

164 Sübki, Tabakâtü'ş-Şâfiiyyeti '!-Kübrâ, IV, 314. Klasik İslâm tarihi kaynak- 
larının pek çoğu bu bilgileri teyit ederken (bk. Makrizi, Kitâbü '/-Mevâiz 
ve'İ-İ'tibâr bi-Zikri'l-Hıtat ve'1-Âsâr, IL, 363) son yapılan araştırmalarda, 
bunlardan daha önce de bölgede başka medreseler olduğu ortaya konduğu 
gibi, biraz da medrese kurma şerefini Acemler'e (Arap olmayan diğer 
milletler) kaptırmamak için, zikredilen medreselerin Araplar tarafın- 
dan kurulduğu iddia edilmiştir (konu hakkında daha geniş bilgi için bk. 
Ma'rüf, Nâci, Medârisü kable 'n-Nizâmiyye, Bağdat 1973, s. 8 vd.). 
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lıdır.'65 Zira Gazneliler büyük ölçüde Sâmânoğulları toprak- 
ları üzerinde ortaya çıkmış olup dilleri de Farsça idi. '“ Bu 
sebepten olmalı ki Gazneliler Farsça'ya önem vermişler, 
hatta Fars edebiyatının şaheserlerinden olan Şâhnâme'nin 
meydana gelmesini sağlamışlardır.'“7 İlim ve sanatı himaye- 
de hassas davranan Gazneliler, ülkenin maddi zenginleşme- 
si yanında, ilmen ve fikren gelişmesini de sağlamışlardır.!©* 


Esasen Sâmâni ülkesi'“? özellikle П. Nasr (913-942) 


ve 1. Nuh (942-954) dönemlerinde parlak bir kültür çev- 
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Sâmâniler dönemi ilmi faaliyetlerin artması yanında, Türkler'in müslüman 
oluşundaki katkıları bakımından da önemlidir. Çünkü İslâm adına olan 
her şey İran coğrafyasını geçerek Türkler'e ulaşıyordu. Sünni İslâm'ın, 
süfiliğin Türkler'e ulaşması da Sâmâniler sayesinde olmuştur. Ne var ki 
bu devletle beraber İran kültürü ve milliyetçiliği de yavaş yavaş kendini 
hissettirmeye başlamış, Araplar karşısında kaybettiği itibarını yeniden elde 
etme yoluna gitmiştir. Bu gelişmenin neticesi olarak Türkler üzerinde İran 
tesiri hissedilir hale gelmiş, önce Gazneliler'de arkasından da Selçuklu- 
lar'da Fars tesiri kendini açık olarak hissettirmeye başlamıştır (bk. M. F. 
Köprülü, Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar, Ankara 1976, s. 21). 
Karahanlılar ve Gazneliler’ le komşu coğrafyada yaşamış olan Sâmâniler 
dönemi de kültür faaliyetleri bakımından önemlidir. Araplar УП. yüzyıl- 
da İran topraklarıni fethettikten sonra, 300 yıla yakın bir süre Farsça'yı 
umumi kullanımdan kaldırmışlardı. Sâmâniler dönemi Farsça'ya eski 
hayat hakkının iade edildiği bir dönem olmuştur. Sâmâniler Fars edebi- 
yatını teşvik etmiş ve gelişmesi için gayret göstermişlerdir. 

Şâhnâme, İran halkına, Orta Asya'dan yayılan Türk gücüne karşı başlayan 
mücadelede özel bir mevki sağlamıştır. Bu, âdeta eski dönemlerdeki 
İran-Turan mücadelesinin devamı gibiydi (bk. B. Spuler, a.g.m., s. 153 vd.). 
Hüseyin G. Yurdaydın, İslâm Tarihi Dersleri, Ankara 1982, s. 59. 
Mâverâünnehir ve İran'da devletlerini kuran Sâmâni hanedanı, Sicistan, 
Kirman, Cürcân ve Taberistan'a kadar hâkimiyetini genişletmişti. 
Görünüşte Bağdat halifesine bağlı idiler. Halife bunları emir (vali) veya 
âmil (vergi tahsildarı) gözü ile görmekte ise de gerçekte hâkimiyetleri 
altındaki topraklarda hükümranlıkları tamdı. Sâmâniler de Abbâsiler 
gibi asker toplama hususunda Türk gücüne dayanmak mecburiyetinde 
idi. Bu Türk gücü zamanla Sâmâniler için tehlike arzetmeye başladı. 
Sâmâni saraylarını dolduran memlük statüsündeki Türkler zamanla 
devlet idaresiyle ilgili mühim mevkileri ele geçirdiler. Böylece güç den- 
gesi Türkler lehine değişmeye başladı (bk. M. Ç. Uluçay, a.g.e., s. 4). 
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resi haline gelmişti. Öyle ki Nasr döneminde İranlı şair 
Rüdeki İran edebiyatının önemli eserlerini ortaya koymuş, 
Taberi tarihi Farsça'ya çevrilerek, sonradan gelişecek olan 
İran tarih yazıcılığının temelleri atılmıştır. Sâmâni sarayı 
ilmi hareketleri desteklemiş, coğrafya ilmi bu dönemde en 
yüksek seviyesine çıkmıştır. "° Sâmâniler döneminde Mâ- 
verâünnehir tamamen İslâm idaresi altına girmiş, Buhara 
ve Semerkand gibi şehirler birer ilim merkezi olarak Bağ- 
dat”la yarışacak hale gelmişlerdi. İslâm dünyasının ünlü si- 
malarından Râzi, tıp ilmine ait eserini Sâmâni veliahdı Ebü 
Salih'in himayesinde yazmış ve eserini ona ithaf etmiştir. 
Yine İbn Sinâ, Sâmâniler'in Buhara’daki hükümdarlık sa- 
тауп kütüphanesinden çok istifade etmiştir. !”' Sâmâni- 
ler'in ilim adamlarına verdiği önemi göstermesi bakımın- 
dan zikredilen örnekler dikkati haizdir. 


Sâmâniler'in Gazneliler'e tesirleri devlet kadroları- 
na büyük ölçüde İranlılar'ın yerleşmesi yanında kültür ve 
dilde Farslar'a üstünlük verilmesi şeklinde de kendisini 
göstermiştir. Haliyle Karahanlılar döneminde mevcut Türk 
üstünlüğü, Türk dilinin hâkimiyeti, Gazneliler ve Selçuk- 
lular'da yerini Farsça'ya terkedecektir. Bu hem Türkçe'nin 
gerilemesi sonucunu doğurmuş hem de Alparslan döne- 
mindeki Kavurd isyanı, Sultan Sencer dönemindeki Oğuz 
isyanı gibi birtakım sosyal ve siyasi hadiselere yol açmıştır. 
Sâmâniler”le başlayan bu İran tesiri, artık eski dönemlerde- 
ki İran-Turan mücadelelerinin üstü örtülü biçimde devam 
etmesi şeklinde kendini göstermiştir. 


170 С. Brockelmann, a.g.e., s. 137. 
171 P. Hitti, Siyasi ve Kültürel İslâm Tarihi (trc. S. Tuğ), İstanbul 1980, Ш, 
727 vd. 
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Karahanlı-Gazneli çekişmesi aynı topraklarda Selçuk- 
lular'ın ortaya çıkışına sebep olmuştur. Devlete adını veren 
Selçuk'un torunları Tuğrul ve- Çağrı beyler 1037°е Merv ve 
Nişâbur'u Gazneliler'in elinden aldılar. 1040 yılında da Dan- 
danakan Meydan Muharebesi'ni kazanarak devletlerini kur- 
dular. Tuğrul Bey “sultan” sıfatı ile Irak tarafına yönelirken, 
diğer şehzadeler de birer birer bölgenin zaptına giriştiler. !? 


Selçuklular hâkimiyetlerini genişletirken bir taraf- 
lan da kesif bir şekilde Türkmen göçü yaşanıyordu. Tuğ- 
rul Bey, hem ülkesini asayişsizlikten korumak hem de bu 
Türkmenler'e yurt bulmak için onları batıya yöneltiyordu. 
lürkmenler'in göçü sayesinde taze kuvvet bulma imkânı 
elde edilirken, aynı zamanda Bizans sınırı sıkıştırılmaya 
başlanıyordu. Bu, ileride kurulacak olan büyük imparator- 
luğun temellerinin atılması anlamına gelmekteydi. '” 


Selçuklular bu şekilde devletin temellerini sağlamlaş- 
urip, hâkimiyet alanlarını genişletmeye çalışırken, İslâm 
ileminde de birtakım gelişmeler olmaktaydı. Özellikle 
Şii ve Sünni olmak üzere iki ana nüfuz alanına bölünmüş 
olan bu dünyada kıyasıya nüfuz mücadelesi yaşanmakta 
ve Fâtımiler Devleti'nin desteğiyle atağa geçen Şiilik bu 
mücadelede Sünniliğin aleyhine genişlemekteydi. Sel- 
çuklular'ın Şiiler'le mücadelesinde temel hedef Fâtımiler 
olmasına rağmen, ilk mücadele, başka bir Şii düşünceli 
devlet Büveyhiler ile olmuştur. Bunlar, Irak topraklarında 
yer almaları ve Sünni dünyanın manevi lideri olan Abbâsi 
halifesini kontrol eder bir mevkide bulunmaları sebebiyle 
l'âtımîler’den önce Selçuklular'ın ilgi alanına girmişlerdir. 


» Mehmet A. Köymen, Büyük Selçuklu İmparatorluğu Tarihi, Ankara 1989, 1, 
356 vd.; Salim Koca, Dandanakandan Malazgirte, Giresun 1997, s. 78 vd. 
\/\ E, Merçil, a.g.e., s. 47 vd. 
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Dolayısıyla coğrafi zaruretler ve tabii şartlar gereği öncelik 
Büveyhiler'e verilmiştir. 


X. asırda ortaya çıkan Büveyhiler, "4 945 tarihinden 
itibaren de Bağdat'ı ele geçirerek Abbâsi halifeliği üzerin- 
deki hâkimiyetlerini tesis ettiler. '” Büveyhiler döneminde 
Abbâsi halifelerinin hutbelerde isimlerinin okunmasından 
başka hiçbir fonksiyonları kalmadı. "9 Büveyhi sultanları- . 
nın Şiiler'i destekleyen tutumları yüzünden zaman zaman 
Şii-Sünni mezhepleri arasında kan dökmeye varan sürtüş- 
meler yaşanmış, bu dönem, İslâm tarihinin en baskıcı ve 
şiddetli dönemi olarak tarihe geçmiştir. !”7 


Selçuklular, Dandanakan zaferinden sonra topladıkları 
ilk kurultayda Abbâsi halifesi ile temasa geçme kararı ala- 
rak, dönemin önde gelen âlimlerinden Ebü İshak el-Fuk- 
ка? ут bir mektupla birlikte halifeye gönderdiler. "8 Tuğrul 
Bey, bir taraftan halife tarafından tanınmak için yazışma 
yaparken, diğer taraftan halifenin yüksek otoritesini tanı- 
dığını uygulamalarıyla gösteriyordu. Nitekim kurultaydan 
sonra, fethedilen ülkeler hanedan üyeleri arasında taksim 
edilerek, buraların idareleri onlara tevdi edilirken, hutbe- 
lerde de Abbâsi halifesinin adı okunarak, halifeye olan 


174 Şiraz yakınlarında büyük bir şehirdir (bk. Yâküt, 1, 172 vd). 

175 Ebü'l-Fidâ, e/-Muhtasar fi Ahbâri'(-Beşer, Kahire 1907, П, 78 vd.; 
Hasaneyn, a g.e., s. 11; Ali Sevim, Suriye ve Filistin Selçukluları Tar- 
ілі, Ankara 1989, s. 28; Mevdüdi, a.g.e., s. 23 vd. 

176 Makrizi bu süreyi 103 sene olarak vermektedir (bk. Makrizi, Kitâbü s- 
Sülük, 1, 30). | 

177 P. Hitti, II, 741; E. Merçil, a.g.m., s. 498; M. Mâhir Hamáde, Dirâsetün 
Vesikıyye li 1-Târihi'l-İslâmi, Beyrut 1408/1988, s. 148 vd. 

178 bk. Râvendi, Râhatü 5-Sudür ve Âyetü 5-Sürür, I, 101 vd. Bündâri, 
Feth b. Ali b. Muhammed, Zübdetü'n-Nusra ve Nuhbetü'/-Usra: Irak 
ve Horasan Selçukluları Tarihi, s. 5; M. A. Köymen, Büyük... І, s. 359 ` 
vd; Sencer Divitçioğlu, Oğuz'dan Selçuklu'ya, İstanbul 1994, $. 83. 
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bağlılık gösterilmiş oldu. Halifenin doğuda itibarı artarken, 
tam tersi bir durumla Bağdat merkezinde gün geçtikçe du- 
rumu zorlaşmaktaydı. Bağdat'a hâkim olan Şii-Büveyhi- 
ler, halifeye baskı yapmaya, hatta halifenin gelirlerine el 
uzatmaya başladılar. '? Halifenin ismini hutbelerde oku- 
tan ve onun tarafından tanınmayı bekleyen Tuğrul Bey, bu 
duruma rıza göstermedi. Büveyhi Sultanı Celâlüddevle'ye 
bir mektup yazarak ona “el-Melikü'l-Celil” şeklinde hi- 
tap edip, halifeye ve reâyâya karşi iyi davranmasını istedi 
(1043). Celâlüddevle, giderek artan bir şekilde güçlenen 
Selçuklular?*dan çekindiğinden dolayı yaptıklarından vaz- 
geçerek halifenin gelirlerini iade etti. '*“ Gerek bahsedilen 
dönemde Horasan emiri olan İbrahim Yinal'in Bağdat'a 
gönderdiği!*! gerekse Tuğrul Bey'in Celâlüddevle'ye gön- 
derdiği mektuptan anlaşılacağı üzere, Selçuklular'ın Bağ- 
dattaki gelişmeleri yakından takip ettikleri ve bölgeyle 
ilgilendikleri anlaşılmaktadır. Rey şehrini kendisine mer- 
kez yaparak buraya yerleşen Tuğrul Bey, 1043'te halifeye 
Ebû Tâlib Muhammed b. Eyyüb'u elçi olarak göndererek, !®? 
halifeden kendisi için yeni unvanlar istedi. '* Bu mektupla 


179 İbnü”l-Esir, ІХ, 511; İbnü”l-Cevzi, XV, 285; Ebü”l-Fidâ, II, 166. 

180 İbnü'l-Cevzi, XV, 289; İbn Kesir, XII, 56. 

ısı Büyük kurultaydan sonra halifeye gönderilen ve Selçuklu Devleti'nin 
tanınmasını isteyen elçiden sonra, Horasan emirliği görevinde bu- 
lunan İbrahim Yinal'in de Bağdat'a (1042) bir mektup göndererek, 
“Şehinşah-ı Selçuki Tuğrul Bey, Horasan ve Hârizm'in hükümdarıdır. 
Kendisi bedevilerin hac yollarına neler yaptıklarını ve Allah'ın evinde 
ibadet için gidenleri nasıl yakalayıp soyduklarını haber aldığı için Bağ- 
dat'a bir ordu göndermek için hazırlanıyor. Ordusunu izzetü ikram ile ve 
hediyelerle karşılayarak sulh ve müsalemetin bütün dünyaya hâkim ol- 
masını temin için hazırlanın” şeklinde, Tuğrul Bey'in niyetini bildirmiş- 
ti (bk. Abu'l-Farac, I, 298; M. A. Köymen, Tuğrul Bey..., s. 35). 

142 İbnü”l-Cevzi, XVI, 85. 

153 Abu'l-Farac, I, 299; М. А. Köymen, Tuğrul Bey..., s. 35. 
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Tuğrul Bey, kendisini halifenin vekili olarak addetmekte 
ve yaptığı işlerle halifenin şanını yükselttiğini bilmektedir. 


Selçuklular ile Abbâsi halifesi arasındaki bu elçi tea- 
tisinin belki de en önemlisi ve dönüm noktası olanı, hali- 
fe tarafından ünlü Şâfii âlimi Mâverdi'nin 1043'te Tuğrul 
Bey'e elçi olarak gönderilmesidir.'* Halife, Mâverdi'nin 
getirdiği haberlerden umduklarını bulmuş ve Tuğrul Bey'e 
güveni gelmiş olmalı ki daha sonraları onu Bağdat'a gel- 
meye davet edecektir. 


Bu arada Bağdat'ta yeni gelişmeler olmuş, Celâlüd- 
devle vefat etmiş (1044), yerine Melik Ebü Kâlicâr geç- 
mişti. Meydana gelen bu gelişmeler halifeyi iyiden iyi- 
ye rahatsız ettiği için, daha önceden Mâverdi vasıtası ile 
hakkında bilgi sahibi olduğu Tuğrul Bey'le tekrar temasa 
geçme gereği duydu. Görülen lüzum üzerine halife, Tuğrul 
Bey'e yeni bir elçi daha gönderdi (1044).'* Daha sonraları 
Tuğrul Bey'in halifeye dönemin önemli Hanefi âlimlerin- 
den ve İsfahan kadısı olan Ali b. Ubeydullah el-Hatibi'yi 
(у. 1074) 1048 yılının ortalarında Bağdat'a elçi olarak 
gönderdiği görülmektedir.'** Halifeden beklediği unvanları 
alamayan Tuğrul Bey, sonradan İsfahan'ı kuşatarak uzun 
süre muhasara etti (1050)'97 ve sıkışan halkın halifeye elçi 
göndererek ondan şefaatçi olmasını istemeleri üzerine, 
halife, Tuğrul Bey'e “meşru hükümdar”, “müslümanların 
sığınağı” ve “Rükneddin Sultan Tuğrul Bey” unvanlarını 
kullanarak mektup yazdı ve İsfahan ahalisi lehinde ricada 


184 İbnü”l-Esir, X, 522; İbnü'l-Cevzi, XV, 289. 

185 bk. Abu'l-Farac, I, 302 vd.; M.A. Köymen, Tuğrul Bey..., s. 36. 

186 Kureşi, e/-Cevdâhirü'-Mudıyye fi Tabakâti'-Hanefiyye, ПП, 577 vd. 
Tarafımızdan tespit edilen bu bilgi, diğer araştırmacıların eserlerinde 
geçmemektedir. 

187 İbnü”l-Esir, IX, 562 vd.; Ebü'l-Fidâ, П, 170. 
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bulundu. Tuğrul Bey, bu tarihten itibaren sultanlık mührü- 
nün üzerine bir yay ve bu unvanları kazıttırmıştır ki daha 
sonra bu işarete tuğra denecektir.'# 


Tuğrul Bey'in Hemedan'ı zaptından sonra, halife gizli- 
ce bir elçi göndererek (1052) Tuğrul Bey'i Bağdat'a davet 
etti.!® Fakat Tuğrul Bey, işlerinin yoğunluğundan dolayı bu 
davete icabet edemedi. Besâsiri'nin gittikçe artan gücüyle 
halife ve adamlarına zulme varan davranışlarda bulunma- 
sı, Büveyhiler'in Şiraz'da Tuğrul Bey adına okunan hut- 
beyi keserek el-Melikü'r-Rahim ve kardeşi adına okutması 
(1055-1056)'” üzerine Halife Kâim-Biemrillâh, Hibetullah 
b. Muhammed'i bir mektupla Tuğrul Bey'e göndererek 
onun Bağdat'a gelmesini ve kendisini bu durumdan kurtar- 
masını ısrarla istedi. Tuğrul Bey, halifeye verdiği cevapta 
davete icabet edeceğini ve Bağdat'a gelmek istediğini bil- 
dirdi. Halife de onun dini gayret ve hamiyetini överek Bağ- 
data gelme hususunda gecikmemesini rica etti.!?! 


Seneler süren yazışmalar ve elçi teatisinin sonucunda 
Vuğrul Bey, istediklerine kavuşmanın yanı sıra, Sünni dün- 
yanın liderliğini ele alacak yolculuğa da çıkmaya hazırdı. 
Bir Türk sultanının Bağdat'a gelişi, hem Abböâsiler tarihi 
açısından hem de Türk tarihi açısından bir dönüm nokta- 


хк Abu'l-Farac, І, 305. 

ко İbn Tağriberdi, V, 58 vd.; M. A. Köymen, Tuğrul Bey..., s. 37. 

190 İbnü”l-Esir, ІХ, 605 vd. 

191 Tuğrul Bey cevabında, “ Hz. Peygamber'e (Muhammed) hizmetle şe- 
ref kazanmak istiyorum ve Mekke'ye gidip orada dua ve ibadette bu- 
lunmak emelindeyim. Hacıların geçtikleri bütün yolların emin olması- 
nı diliyorum. Yollarda eşkıyalık eden maaddileri (göçebeleri) ortadan 
kaldıracağım. Sonra Suriyeli âsilerle ve yanlış yol tutan Mısırlılar'la 
Allah'ın izni ile harp edeceğim” demekteydi. Halife de onun dini gay- 
ret ve hamiyetini överek Bağdat'a gelme hususunda gecikmemesini 
rica etti (bk. Abu'l-Farac, І, 306). 
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sı olacaktır. Şimdiye kadar Sünni inancın sadece müntesibi 
olan Türkler, bu tarihten sonra, ona muarız olan bütün siyasi 
ve fikri düşüncelere karşı da Sünniliğin müdâfii olmaya 
başlayacaklardır. Bu iç ve dış baskılar karşısında neredeyse 
yok olma noktasına gelmiş olan Sünni düşüncenin yeniden 
ihyasını sağlayacağı gibi, onun fikri yönden de gelişerek, 
karşı fikirlere meydan okuyacak kadar güçlenmesine de ve- 
sile olacaktır. Tuğrul Bey'in Bağdat'a gelişi, siyasi ve fikri 
yönden Sünniliğin ihya edilmesinin başlangıç tarihidir. Bu 
tarihten sonra Selçuklular'ın yıldızı parlayacak ve meydana 
getirdikleri muazzam eserlerle adları ölümsüzleşecektir. 


Selçuklu İmparatorluğu, Türkler'in kurduğu siyasi te- 
şekküller arasında yer alan dört büyük imparatorluktan 
(Hun, Göktürk, Selçuklu, Osmanlı) üçüncüsüdür.'?? Devlet 
geleneği bakımından Göktürkler'e dayanan Selçuklular, 
Türk hâkimiyet anlayışını ve teşkilatçılığını İslâm inancıyla 
birleştirerek Türk tarihinin akışına yeni bir yön vermişlerdir. 
Böylece Türklük yeni ve köklü bir hamle gücü kazanmıştır. 


Selçuklu İmparatorluğu Ortadoğu'da kendilerinden 
önce kurulan diğer devletlerden de pek çok farklılık gös- 
terir. Kazvini'nin naklettiğine göre: “İslâm hânedanlarının 
çoğu bir ayıpla mâlüldür. Emeviler Hâricilik ve zındıklık 
ile, Abbâsiler 101741 ile Gazneliler ve Hârizmşahlar men- 
şeleri dolayısıyla hakir (yani köle) olmakla kusurludurlar. 
Halbuki Selçuklular bütün bu illetlerden pak temiz ve din- 
dar müslümanlardır; halka şefkat bunların mümtaz vasıfla- 
rıdır.”9 Bu tespit bile, Selçuklular'ın Türk ve İslâm tarihi 
bakımından taşıdığı önemi göstermeye yeterlidir. 


192 İbrahim Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, İstanbul 1972, s. IX. 
193 Osman Turan, Türk Cihan Hâkimiyeti Mefküresi Tarihi, İstanbul 1978, 1, 
256; Mevdüdi, Selçuklular Tarihi (tre. A. Genceli), Ankara 1971, s. 33. 
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Selçuklular İslâm dünyasına girdikleri zaman İslâm 
âlemi birtakım karışıklıklar ve buhranlar içerisinde boca- 
lamaktaydı. Abbâsi, Fâtımi ve Endülüs Emevi halifeliği 
olmak üzere üç başlı bir idareye sahip olmanın yanında, 
Ortadoğu'da Abbâsi halifeliğinin temsil ettiği merkezi hü- 
kümetin otoritesi de ortadan kalkmış, birtakım melikler 
tarafından idare edilir hale gelen İslâm ülkeleri, bu kişile- 
rin birbirlerini ezmek ve halkı soymakta âdeta yarıştıkları 
alanlar haline gelmişti. Siyasi yapıdaki bu kargaşa yanında 
sosyal alanda da ortaya çıkan Karmatilik ve Bâtınilik gibi 
mezhepler insanların zihinlerini çelmeye ve kendi tarafları- 
na çekerek birbirlerine düşürmeye başlamıştı.” 


Bütün bu olumsuzluklar içerisinde İslâm dünyasına 
giren Selçuklular, dağınıklığı ve başıbozukluğu ortadan 
kaldırarak, Pamir?'den Mısır'a kadar siyasi birlik sağlamak 
suretiyle İslâm'a büyük hizmette bulunmuşlardır. İslâm'ın 
yeniden manevi teceddüt devresi de Selçuklular'ın İslâm 
dünyasına girişiyle başlamıştır.” Onları seleflerinden ayı- 
ran şey, kurmuş oldukları büyük ve kendilerine has mües- 
seselerdir. Bu müesseselerde yetişen insanlar devletin hiz- 
metinde görev yapmış, zararlı fikirlere karşı mücadele ede- 
rek siyasi yapının birlik ve bütünlüğünü kısa sürede sağla- 
yıp korumuşlardır.” Dolayısıyla bu müesseselerle İslâm'a 
yeni bir dirilik, idareye sağlamlık kazandırılmış, İslâm'la 
Hıristiyanlık arasında uzun seneler sürecek çatışmaya karşı 
koyacak güç de bu müesseseler sayesinde elde edilmistir.!” 


94 М. S. Günaltay, “Selçuklular Horasan'a İndikleri Zaman İslâm 
Dünyasının Siyasal, Sosyal, Ekonomik ve Dini Durumu”, Belleten, c. 
VII, sy. 25 (Ankara 1943), s. 65 vd.; ayrıca bk. M. S. Günaltay, Huráfe- 
ler ve İslâm Gerçeği (nşr. A. Gökbel), Istanbul 1997, s. 153 vd. 

195 L. Rasonyi, Tarihte Türklük, Ankara 1971, s. 164. 

196 Hüseyin Emin, Târihu 7-/ғак fi'-Asri 5-Selcüki, Bağdat 1975, s. 234. 

197 W. Durant, İslâm Medeniyeti (trc. O. Bahaeddin), İstanbul, ts., s. 34. 
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Öyle ki İslâm âlemi, Selçuklular sayesinde kazandığı zin- 
delikle, tarihte eşine az rastlanan yıkım ve tahribatlardan 
biri olan Haçlı seferlerine karşı koyma gücüne erişmiştir." 


Bahse konu müesseselerin başında hiç şüphesiz büyük 
öneme sahip olan eğitim müesseseleri gelir. Selçuklu eği- 
tim müesseselerinden en önde geleni de Nizâmiye medre- 
seleridir. Bu medreselerden yetişen insanlar devletin idari, 
mali ve ilmi kadrolarında görev yaparak devlete hizmet et- 
miş, bu kurumlardan yetişen ilim adamları çalışmalarıyla 
yıkıcı faaliyetlere karşı koymanın yanında, ilmen ve fikren 
de İslâm âleminin ilerlemesini sağlamışlardır. 


Hem Selçuklu Devleti hem de İslâm âlemi için büyük 
önem arzeden bu eğitim kurumlarının incelenmesi, ilim ta- 
rihi açısından olduğu kadar, Türk tarihi açısından da büyük 
bir değere sahiptir. Haliyle Türk ve İslâm tarihinde büyük 
bir yer işgal eden bu müesseseler, aynı zamanda bütün be- 
şeriyet açısından da eğitime yeni metotlar ve üsluplar ka- 
zandırarak eğitim öğretimde büyük hamleler yapılmasını 
sağladıkları cihetle ilmi, diğer yandan baştan beri ortaya 
konulmaya çalışıldığı üzere siyasi ve sosyal birtakım fonk- 
siyonlara sahip olmuşlardır. O yüzden, bu müesseselerin 
incelenip tarihi oluşumlarının ortaya konulması gerekir ki 
bu çalışmayla amaçlanan odur. 


x * k 


Selçuklu Devleti'nin her yönden büyük ölçüde kendin- 
den önceki Türk devletlerinin bir devamı olduğunda şüphe 
yoktur. O sebeple ortaya koyduğu eğitim müesseselerinin 
temelde şu veya bu şekilde daha önceki Türk devletleri- 
ne dayanması gerekir. Baştan beri bu temeller çok kısa 


198 İbrahim Kafesoğlu, “Büyük Selçuklu İmparatorluğu'nun Dünya Tari- 
hindeki Rolü”, VT.T.K. Bildirileri, Ankara 1960, s. 274. 
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bir şekilde gösterilmeye çalışıldı. Ancak, Selçuklu eğitim 
müesseselerinin, bu arada Nizâmiye medreselerinin daha 
önce bölgede ortaya çıkıp gelişmiş İslâm eğitim ve öğretim 
müesseselerinden etkilenmediğini düşünmek de gerçekçi 
olmaz. Buna rağmen ХІ. yüzyıl İslâm alemindeki eğitim 
öğretim müesseselerini bir bütün olarak ele alıp, bunların 
temellerini araştırmak ve ayrıntılı bir şekilde göstermek de 
bu çalışmanın amaçlarını aşmaktadır. 


Nizâmiye medreseleri temelde daha önceki eğitim 
ve öğretim müesseselerinden birçok şey almakla birlikte, 
yukarıda bahsedildiği gibi onlardan ayrılan kendisine has 
özelliklere de sahip bulunmaktadır. Elbette bu özellikle- 
rin tamamen ХІ. yüzyılda Ortadoğu'daki İslâm eğitim ve 
öğretim müesseselerinden kaynaklandığını söylemek de 
mümkün değildir. Bu durumda Nizâmiye medreselerinin 
teşekkül ettikleri coğrafya ve kuruluş amaçları da dikkate 
alınarak en azından ortaya çıktıkları dönemdeki diğer İs- 
lim eğitim ve öğretim müesseseleriyle bağlantılarının da 
gösterilmesi gerekir ki bu husus çalışmanın birinci bölü- 
münde ele alınacaktır. Ayrıca Nizâmiye medreselerinin ku- 
ruluşunu gerektiren sosyal ve siyasi gelişmeler de yine bu 
bölümde ele alınıp gösterilmeye çalışılacaktır. 


Nizâmiyeler kadar, bu medreselerde ders veren hoca- 
ların ilmi seviyeleri de önemli bir konuma sahiptir. Çünkü 
bu müesseseler bir fikri yapının oluşmasına zemin hazırla- 
dıkları gibi, bu kurumlarda ders veren bazı hocalar da bu 
yapının oluşmasına ve gelişmesine katkıda bulunmuşlardır. 
Bu yönüyle nizâmiyelerin öğretim kadrosu, İslâm âlemin- 
deki pek çok gelişmeye tesir etmiştir. Bu çalışmanın ikinci 
bölümünde bahsedilen öğretim kadrosunun oluşması, atan- 
ması, ekonomik durumları, ilmi ve mezhebi yönleri gibi 
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hususlar işlenecektir. Takip eden bölümde, nizâmiyelerde 
müderrislik görevinde bulunan hocaların kısa biyografileri 
verilerek, telif ettikleri eserler ve hangi ilim dallarında söz 
sahibi oldukları gösterilmeye çalışılacaktır. 


Öğretim kadrosundan sonra öğrenciler ve medresele- 
rin öğretim programları işlenmeye çalışılacaktır. Böylece 
öğrencilerin hakları, yetişme şekilleri, aldıkları vazifeler, 
hoca öğrenci ilişkileri vb. konular bu bölümde ele alınarak, 
Nizâmiye medreselerinin eğitim sahasına kazandırdıkları, 
zamanını aşan pek çok yenilik gösterilmeye çalışılacaktır. 


Nizâmiyeler sadece bir eğitim kurumu olmaktan öte, 
Sünni inancın yeniden ihyasını ve İslâm âlemindeki pek çok 
problemin ortadan kaldırılmasını sağlayan önemli kurum- 
lardır. Bu yönüyle devleti idare eden kadroyu yetiştirmesi, 
yıkıcı hareketleri engellemesi, medrese tekke çekişmesine 
son vererek bu iki düşüncenin uzlaşmasını sağlaması gibi 
konular yönüyle de önemli görevler ifa etmişlerdir. Bunlar- 
dan başka, İslâm âleminde medrese geleneğinin doğmasına 
yol açması ve Batı üniversitelerine model olması gibi hu- 
suslar da nizâmiyelerin özelliklerindendir. Bahsedilen bu 
hususlar ilgili bölümde ele alınarak kaynaklarıyla birlikte 
gösterilmeye çalışılacaktır. | 


Жжжж 
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BİRİNCİ BÖLÜM 
NİZAMİYE MEDRESELERİNİN 
KURULUŞU ve İŞLEYİŞİ 


Nizâmiye medreseleri eğitim tarihinde bir dönüm nok- 
tasıdır. İslâm dünyasında bu müesseselerin tesis edilmesini 
gerektiren birtakım gelişmeler meydana gelmiş ve bunla- 
rin sonucu olarak nizâmiyeler kurulmuştur. Bu hususlar 
arasında, İslâmi eğitim kurumlarının tabii gelişimi sonucu 
olarak daha üst kuruluşlara duyulan ihtiyaç yanında, bir- 
takım doktriner gelişmeler de vardır. Özellikle Şii akideyi 
yaymak üzere kurulan medreseler, nizâmiyelerin doğuşuna 
zemin hazırlamışlardır. 


A) NİZÂMİYE MEDRESELERİNİN 
KURULMASINI GEREKTİREN GELİŞMELER 


İslâm dini, zuhuruyla beraber eğitim ve öğretime önem 
vermiş, bu sahadaki faaliyetleri desteklemiştir. Bu sebepledir 
ki Hz. Peygamber (s.a.v) Mekke'den Medine'ye hicret edin- 
ve yaptığı ilk iş bir mescid bina etmek olmuştur. Bu mescidin 
inşaatında sahabeyi teşvik için bizzat Resülullah da (s.a.v) 
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çalışmış!” ve mescidin bir bölümü “Suffa” adıyla eğitim fa- 
aliyetlerine ayrılmış, Hz. Peygamber de diğer öğretmenlerle 
beraber bizzat burada ders vermiştir. 2° Bu durum gelişerek 
devam etmiş, hatta Bedir Savaşı'nda esir düşen müşriklerden 
bazıları, okur yazarlık oranını artırmak maksadıyla, okuma 
ve yazmayı öğretme karşılığı serbest bırakılmışlardır. ?°! 


Daha sonraki devirlerde duyulan ihtiyaçla beraber küt- 
tâb okulları, kitapçı dükkânları, edebi salonlar, özel saray 
okulları, cami ve mescidlerde eğitim öğretim faaliyetleri 
devam etmiştir.” Eğitim ve öğretimdeki bu dağınıklık 
medreselerin tesis edilmesine kadar devam etmiştir. İslâm 
âleminde IX. yüzyıldan itibaren görülmeye başlayan med- 
reseler, ХІ. yüzyıldan sonra kurumsallaşarak gelişmelerini 
devam ettirmişlerdir. 


Nizâmiye medreselerinin kurulduğu asra bakıldığında, 
İslâm âleminin bir dağınıklık içerisinde olduğu görülür. İs- 
lâm âlemi, Bağdat halifeliği, Mısır Fâtımi halifeliği ve En- 
dülüs Emevi halifeliği olmak üzere üç başlı bir parçalan- 
mışlık arzediyordu. “ Bağdat halifeliği Sünniliğin, Fâtımi 
halifeliği Şiiliğin temsilcisi olarak İslâm âlemindeki ikti- 
darlarını pekiştirmek peşindeydiler. Bu güç mücadelesin- 
de bir taraftan siyasi yollar kullanılırken, diğer taraftan da 
temsilcileri oldukları dini görüşün insanlar üzerindeki oto- 
ritesinden yararlanmak istemişlerdir. Bu otoriteyi pekiştir- 
mek için Sú veya Sünni görüşlerin yayılmasına ve kuvvet 


199 İbn Hişâm, es-Siretü 'n-Nebeviyye, Mısır 1936, 11, 141; Ahmed Cevdet 
Paşa, Kısas-ı Enbiyâ ve Tevârih-i Hulefâ, Istanbul 1976, 100. 

200 Hamidullah, İslâm Peygamberi, II, 830 vd. 

201 Ebü Ubeyd, Kitabu’l-Emvâål (trc. С. Saylık), İstanbul 1981, s. 145. 

202 H. G. Yurdaydın, İslâm Tarihi Dersleri, s. 67 vd.; M. Dağ-H. R. Öy- 
men, İslâm Eğitim Tarihi, s. 79 vd. 

203 M.A. Köymen, Selçuklu Devri Türk Tarihi, Ankara 1989, s. 207. 
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kazanmasına, buna araç olarak da medreselerin açılmasına 
önem vermişlerdir. 


a) Fâtımiler ve Şii Medreseleri 


Kuzey Afrika'da kurulan ve Hz. Peygamber'in kızının 
adını taşıyan Fâtımiler, gerçek halifeliğin kendileri tarafın- 
dan temsil edildiğini iddia ediyorlardı. 2* Kahire, X. asrın 
ortalarından itibaren Bağdat'ı gölgede bırakmaya başlamış- 
u. Fâtımi Devleti'nin gelişmesiyle beraber temsil ettikleri 
Şiilik mezhebi de kuvvetlenmiş ve Bağdat halifesine karşı 
bir tehdit unsuru haline gelmişti. 2° Fâtımiler, ordularıyla 
Mısır ve Şam'a” hâkim olmuşlar; buraları Şiileştirmeye 
çalışmakla kalmamış, kendi nüfuzları altında olmayan böl- 
pelerde de kendileri gibi düşünen insanları desteklemek su- 
retiyle Abbâsi halifeliğinin otoritesini sarsmak, Sünniliği 
zaafa düşürmek yolunu takip etmişlerdi. Bu nedenle Arslan 
Besâsiri'yi desteklemişler, Selçuklular'a karşı isyan eden 
İbrahim Yinal'a yardım etmişlerdi. 2% Siyasi gelişmelerin 
yanında propaganda faaliyetlerine de ağırlık vermişler ve 
kurdukları medreselerden yetişen “dâiler” vasıtasıyla in- 
sanlara kendi fikirlerini aşılamaya başlamışlardır. 


Fâtımiler inançlarını öğretecek akademiler ve bu inanç- 
ları yayacak akademisyenler yetiştirmeyi kendilerine amaç 


4 M.A. Köymen, a.g.e., s. 207. 

05 W. Barthold, /s/âm Medeniyeti Tarihi (trc. M. Е. Köprülü), Ankara 
1977, š; 37. 

vo Pek çok eserde Suriye olarak geçen bu bölgenin tarihi adı Şam olup, 
Fırat'tan Mısır'a kadar uzanan Menbec, Halep, Hama, Humus, Dımaşk 
ve Kudüs gibi geniş bölgeleri içine alır. Suriye ismi ise bu bölgeye Türk 
hâkimiyetinin bitişinden sonra verilen addır (bk. Yâküt el-Hamevi, 
Mu'cemü'-Büldân |tah. Ferid Abdülaziz el-Cündi), Ш, 354 vd.). 

ю7 Y. D. Gavânime, Gulâtü 'ş-Şia'I-Bâtıniyye fi Bilâdi'ş-Şâm, Amman 
1981, s. 20; H. Í. Hasan, a.g.e., s. 233. 
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edindiler. Kahire'yi kurduran Muiz (952-975), Fâtımi aki- 
desini yaymak için Ezher Camii'ni yaptırmaya başladı. 969 
senesinde başlanan inşaat 972 Ramazan ayında bitirildi ve 
camide namaz kılınmaya başlandı. ““ Daha sonra da burası 
Şii kurmaylarının yetiştirildiği bir üs haline geldi. Fâtımiler 
sadece burada değil, İbn Tolun Camii ve diğer mescidlerde 
de akidelerini öğretecek çalışmalar yapmışlardır. 


Fâtımiler'in eğitim sahasındaki en büyük faaliyetleri 
Hâkim döneminde olmuştur. Fâtımi Halifesi Hâkim 1005 
senesinde, Bağdat'taki “Beytülhikme”ye?* benzer bir aka- 
demi inşa ettirdi. Beytülhikme'ye atfen de buraya “Dârül- 
hikme” veya “Dârülilm” adı verildi. Hâkim buraya kurra, 
fukaha, müneccimler, lugatçılar vb. âlimleri topladı. Zen- 
gin kütüphaneler kurarak misli görülmemiş bir ilmi mües- 
sese meydana getirdi. ?'° Hâkim ve ondan sonra gelen hali- 


208 Makrizi, Kirâbü'/-Mevâiz ve 'l-İ 'tibâr bi-Zikri'(-Hıtat ve'l-Âsâr, Il, 273. 
Muiz ve Aziz hutbeyi Ezher'de okutuyorlardı. Aziz döneminde bu 
cami bir akademi haline getirildi. Bu merkez dini eğitimin yanında fel- 
sefi etütlere de yer veriyordu. Bu devrin âlimleri sadece fıkıh sahasın- 
da değil, tarih ve şiir alanında da iyi yetişiyorlardı. Bahsi geçen mües- 
sesede İsmaili mezhebinin inançları öğretiliyor, Kur'an bu doğrultuda 
tefsir ediliyordu. Bu müessese pek çok Şii kadı yetiştirmiştir. Fâtımiler 
tüm yüksek makamlara Şii mezhebinden olanları getirdiği için, Sün- 
niler bu müesseseye uzak durmuşlardır. Sünniler'in uzak durması ve 
can emniyetinin olmayışı bu dönemin kısır bir dönem olması sonucunu ` 
doğurmuştur (bk. H. Í. Hasan, Târihu'd-Devleti '-Fâtımiyye, Kahire, s. 
378 vd.; P. Hitti, IV, 1008; Asaf A. A. Fyzee, Conferences Sur !'İslâm, 
(2 1956), s. 24; Adam Mez, Onuncu Yüzyılda İslâm Medeniyeti (trc. 
Salih Şaban), İstanbul 2000, s. 85; К. Vollers, “Ezher”, ŻA, IV, 433). 

209 Abbâsi Halifesi Me'mün (198-202/813-817) tarafından kurulan Bey- 
tülhikme?'de çeviri faaliyetlerinin yanında salahiyetli âlimlerce ilmi 
çalışmalar da yapılıyordu. Beytülhikme'nin geniş bir kütüphanesi, 
kendisine bağlı olarak çalışan bir hastahane ve rasathanesi mevcuttu 
(bk. S. Eyice, a.g.m., s. 49). 

210 Makrizi, e/-Hıtat, 11,342; H. Ì. Hasan, a.g.e., s. 435. 
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feler akidelerini yaymada önemli bir araç olarak gördükleri 
bu müessese için hiçbir masraftan kaçınmadılar. ?'! 


Bu kuruluşun büyük gelirleri, kitap tamiri ve kopya- 
larının çıkarılması için geniş mali imkânları vardı. Burada 
örev yapan âlimlere maaş bağlanırken, öğrencilerin kâ- 
pıt, kalem, divit ve mürekkep gibi ihtiyaçları da kurumca 
karşılanmaktaydı. Medresede pazartesi ve perşembe gün- 
leri İsmaili mezhebinin esasları öğretilir, kurumun başın- 
da bulunan “dâi”d-duât2'2 bazan kendi bazan da seçkin 
İsmaililer'in eserlerinden halka bilgiler aktarırdı. Ayrıca 
“meclisü”d-da'vet” denen ve sadece kadınlara ait olan özel 
dersler de tertip edilirdi. Medresede dini konuların yanı 
sıra tıp ve astronomi eğitimi de yapılmıştı. Sıkı sıkıya Şii 
akidesine bağlı olan bu müessesenin 6.500 ciltten oluşan 
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zengin bir kütüphanesi de mevcuttu. 


ні Mustafa Gâlib, Târihu'd-Da ‘veti 'I-İsmâiliyye, Beyrut 1975, s. 222; H. 
і. Hasan, Târihu..., s. 435; Muzaffer, a.g.e., s. 187; K. Vollers, “Ezher”, 
İA, 1У, 433; Semavi Eyice, “Mescid”, /4, УШ, 50; İsmail Erünsal, 
“Darülilm”, DİA, УШ, 540; Hâkim, Sünniler için de bir medrese yap- 
tırarak burasını tefriş ettirip, müderrisler tayin edip kitaplar bağışladıy- 
sa da diğer davranışlarındaki tutarsızlığı ve Şiilik'teki taassubunu bu- 
rada da gösterip, üç sene sonra bu kurumdaki Sünni âlimleri öldürerek 
medreseyi yıktırmıştır (geniş bilgi için bk. Süyüti, Hüsnü '(-Muhâdara 
fi Târihi Mısr ve '1-Каліге, 11, 282). 

Fâtımiler?de devletin otoritesi üç ana zümre temsilcisi tarafından pay- 
laşılmaktaydı: Birincisi, halifenin emirleri doğrultusunda hareket eden 
ve hükümetin gerçek temsilcisi olan vezir. İkincisi, dini teşkilatın tepe 
noktasında oturan “dâi'd-duât” idi. O, devletin dahilinde İsmaili dü- 
zeni kontrol etmenin yanında, dışarıda İsmaili propagandasını yürü- 
ten dâiler ordusunu da kumanda etmekteydi. Üçüncüsü ise, askerleri 
komuta etmekte olan ordu komutanıydı (bk. Bernard Lewis, Haşişiler 
(trc. A. Aktan), İstanbul 1995, s. 28 vd). 

'13 H.İ. Hasan, a.g.e., s. 435, 436 vd.; S. Eyice, a.g.m., s. 50; M. H. Mu- 

zaffer, a.g.e., s. 187. 
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Fâtımi halifeleri Abbâsi halifeleriyle mücadele edebil- 
mek için bir doktrin yaratmak durumundaydılar. Bu dokt- 
rin, bir yandan onların halifelik iddialarının veraset açısın- 


dan meşruluğunu pekiştirecek, diğer yandan da dağınık du- ` 
rumdaki İsmaili dâilerini bir bayrak altında toplama imkânı ` 
verecekti. Fâtımiler, bu şekilde hareket etmekle, mücadele | 
edilen devletleri propaganda yoluyla yavaş yavaş zayıflat- ` 
mak ve onları kendilerine karşı koyamaz hale getirmek ` 


gibi bir gaye gütmekteydiler. 2'* Özellikle Abbâsi halifeli- 
ğini hedef alan Fâtımiler, Abbâsi topraklarında Şiilik pro- 
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pagandası yapan ve binlerce dâîden?' oluşan taraftarlarını 
kullanıyordu. Bütün dâiler, Kahire'deki dâi'd-duâtın em- 
riyle hareket etmekte ve faaliyetlerini ondan aldıkları emir- 
ler doğrultusunda yürütmekteydi. ?!° 


214 С. Cahen, Doğuştan..., s. 178. 

215 Amacı Fâtımi akidesini neşretmek olan dâiler ve bunların yetiştiği bu 
müessese, temel hedef olarak bahsedilen gayenin tahakkuku için çalı- 
şırdı. Bu müessesenin başında, imamın sözcüsü durumunda olan, her 
türlü ilim ve mezhep faaliyetlerinin yürütülmesinden sorumlu olan dâi- 
lerin lideri “dâi'd-duât” bulunurdu (bk. В. Lewis, Haşişiler, s. 28 vd.). 
Diğer dâilerin yeterli manada yetişerek mezhep propagandasını gerekli 
şekilde yapabilmeleri de bu dâi?d-duâtın sorumluluğunda idi (bk. Mus- 
tafa Öz, “Dâi”, DİA, УШ, 420). Her bölge ve belde için bir dâi gö- 
revlendirilir, görevlendirme yapılan bu mekânların her birine “Cezire” 
denir ve seçilen dâiler bu yerlerde Şii-İsmaili davetini yürütür, Fâtımi 
nüfuzunu yaymaya çalışırdı (bk. Mâcid, Abdülmün'im, Nazmü 1-Fâtı- 
miyyin ve Rüsümühüm fi Mısr, Mısır 1973-1978, s. 183 vd.). Dâi'd-duât 
için sarayda özel bir mekân vardı. Pazartesi ve perşembe günleri diğer 
dâiler bu şahısla buluşarak mezhebin usulüyle beraber yeni emirler alır- 
lardı. Makrizi'nin ifadesine göre; dâi'd-duât, her insan grubuna ayrı bir 


meclis kurarak onlara vaaz ve nasihatte bulunurdu. Hz. Ali evladına, ` 


devlet ricaline, yabancı beldelerden gelenlere ve saray hanımlarına ayrı 
meclisler kurardı. Bazan da halk için büyük eyvanda bir kürsü üzerinde 
oturarak Şii inancını anlatırdı (bk. H. Í. Hasan, Târihu..., s. 382 vd.). 

216 Bartold Spuler, “Doğuda Hilâfetin Çöküşü” (tre. Hamdi Aktaş), Å T. K. М, 
1, 194; Mâcid, a.g.e., s. 185 vd. 
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Şiiler sadece Mısır'da medrese açmamışlar, ulaşabil- 
dikleri her yerde bu çalışmaları yürütmüşlerdir. Şii medre- 
sesi açılan yerlerden biri de Necef”tir. Ebü Cafer Muham- 
med b. Ali et-Tüsi, 1056-1057 yıllarında Bağdat'tan kaçarak 
Necef”e gelip burada bir medrese açtı. Ebü Cafer, Meşhed” 
bir ilim ve Caferi fıkhının öğretildiği merkez haline getirdi. 
Bu tarihten itibaren bu merkez gelişerek hem Caferi fıkhı- 
nın önemli bir merkezi hem de İmâmiye Şiâsı'nın dini reis 
mercii durumuna geldi. °?" Şiiler devlet desteğinde medrese 
açma ve onu mezhep propagandasında kullanmada Sünni- 
lerden öncedirler. Şiilerin bu faaliyetlerini engellemek ve 
Sünni düşünceyi korumak için daha sonra devlet destekli 
Sünni medreseler açılmaya başlanacaktır. 


b) Bağdat Halifeliği ve Sünni Medreseler 


Sünni dünyanın temsilcisi olan Bağdat halifeliği, 945 Че 
Şii Büveyhiler'in Bağdat'a gelerek hilafet merkezini ele ge- 
çirmeleriyle beraber sarsıntı geçirmeye başladı. Büveyhi- 
ler Şii oldukları için Bağdat halifeliğini ortadan kaldırarak 
yerine Şii halifeliği koyma niyetinde olmalarına rağmen, 
siyasi ve dini şartların şimdilik elverişsiz olmasından dola- 
yı bu niyetlerini ertelemek durumunda kalmışlardı ”'* Görü- 
nüşte Sünni halifeyi kabul eder görünüp, gerçekte kendi çı- 
karlarını gözetiyorlardı. Sünni halifenin otoritesini sarsmak 
için çaba sarfediyor, mezhep kavgalarını körüklüyor, ilk 
üç halifeye hakaret ediyor, muharremde yas tutuyorlardı. 
Büveyhiler'in güçlenmesiyle Abbâsi halifesinin hutbelerde 
adı okunmaktan başka hiçbir fonksiyonu kalmamıştı.?? Şii 
Fâtımiler'in desteklediği Büveyhiler'in Bağdat'a hâkim ol- 


217 H.Emin,ag.e.,5.379,nu. 1. 

218 М. Mâhir Hamâde, Dirâsetün Vesikıyye li 1-Târihi'-İslâmi, s. 185. 

219 A, Muhammed Hasaneyn, Selâçıka İrân ve'l-Irâk, s. 11-13; Mevdüdi, 
a.g.e., s. 25. 
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malarıyla Sünni İslâm'a ağır bir darbe vurulmuş, muharrem 
dövünmeleri devletin resmi bayramı ilan edilerek, Şiilik 
devletin resmi mezhebi haline getirilmişti. Bu durum karşı- 
sında Abbâsi halifelerinin yapacak hiçbir şeyleri kalmadığı 
gibi, Şii ve Sünniler arasındaki rekabeti de şimdilik Şiiliğin 
temsilcisi olan İranlılar kazanmıştı. 220 


Büveyhiler'in komutanı Arslan Besâsiri'nin yükselişiy- 
le birlikte, Şii Fâtımiler'in bölgedeki etkisi iyice arttı. Ezan- 
lara Şii alameti olan “hayye alâ hayri'l-amel” lafzı eklendi. 
Artık Bağdat Sünni halifesi ismen var, fakat resmen yoktu. 
Bağdat camilerinde Fâtımi halifesi adına hutbeler okunuyor, 
kendilerinden olmayan halka türlü türlü eziyetler yapılıyor- 
du. >! Halifenin otoritesi ve kanun diye bir şey kalmamıştı. > 


Bağdat halifesinin İslâm dünyasında hiçbir fonksiyo- 
nu kalmamış, halifelik kurumuyla beraber onun temsilcisi 
olduğu Sünni düşünce de tehlikeye girmişti. Şiilik ve onun 
temsilcisi olan Fâtımiler'le Büveyhiler kendi akidelerini 
insanlar arasında yaymak için türlü türlü gayretler içerisine 
girmiştiler. Bunlara karşılık siyasi destekten mahrum olan 
Sünni düşünce yok edilme tehlikesine maruz kalmıştı. Bu 
durumda Sünni doktrini ihya edecek ümit ışığı, doğudan 
gelecek olan Türkler'den başkası gözükmüyordu. Zira 
Türkler İslâm'ın Sünni görüşünü kabul etmekle kalmayıp, 
Karahanlılar'dan itibaren âdeta resmi mezhepleri haline 
getirmişlerdi. 224 


220 Z. Kitapçı, Hz. Peygamberin Hadislerinde Türkler, İstanbul 1986, s. 84 vd. 

221 Makrizi, Kitâbü 5-Sülük, s. 30; A. Sevim, Suriye ve Filistin Selçuklula- 
rı Tarihi, s. 28; A. Reşad, Yeni Târih-i Umümi, İstanbul 1340, 11, 142. 

222 İbnü'l-Kalânisi, Târîhu Dımaşk, s. 146 vd.; Abu”l-Farac, Abu /-Farac 
Tarihi (trc. Ó. R. Doğrul), 1, 314 vd. | 

223 Z. Kitapçı, a.g.e., s. 85. 

224 Ahmet Ocak, Selçukluların Dini Siyaseti, İstanbul 2002, s. 157. 
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Sünni hilafet merkezi ve onun temsil ettiği akide bu 
şekilde baskı altında iken Sünni görüşün öğretildiği medre- 
seler de dağınıklık arzetmekteydi. Esasen Sünni medrese- 
ler Şii medreselerinden daha önce kurulmalarına rağmen, 
şahıslar tarafından açılmış olup devlet desteğine sahip 
değillerdi. Bu yüzdendir ki devlet destekli medrese açan 
Nizâmülmülk pek çok âlim tarafından Sünni medreseleri 
ilk defa açan kişi olarak görülmüştür. Zehebi, İbn Hallikân, 
Sübki ve Makrizi gibi tarihçiler bu görüştedirler. 22° Fakat 
medreselerin açılış seyrine bakıldığında, Nizâmülmülk”ten 
de önce Sünni medreselerin mevcut olduğu görülür. 


Tarihi kaynaklardan medreselerin geçmişinin daha 
eskilere gittiğini tespit etmek mümkündür. C. Zeydân, 
Batı kaynaklarında ilk medresenin Halife Me'mün'un 
(813-833) Horasan valiliği sırasında Horasan'da açıldığı 
hakkında bilgiler bulunduğunu, fakat Arapça kaynaklara 
dayanarak bunu teyit etme imkânı bulamadığını söyler. 2” 
İlk medreselerin X. yüzyılda açılmaya başlandığı kaynak- 
larda zikredilmektedir. İsmail b. Ahmed b. Esed b. Sâmân 
(у. 907) Buhara'da bir medrese ve yanına kütüphane bina 
ettirerek buraya vakıflar bağlamıştı. Ayrıca 936 senesinde 
Buhara'da yangında yok olan Fârcek Medresesi ve 959 
senesinde hâlâ mevcudiyetini koruyan Külartekin Med- 
геѕеѕі’пі de bu meyanda zikretmek mümkündür. >” Daha 
sonraları bazı âlimler evlerini medrese haline getirerek bu 
işin öncülüğünü yapmışlardır. Ebü Hâtim el-Büsti ilk defa 
kütüphanesi olan ve yabancıların da barınmasına imkân 
sağlayan bir medrese kurdu. Табегап’Ӣа Hâtimi (v. 1003) 
için bir medrese inşa edildi. Bunlardan başka Nisábur' da 


225 Sübki, IV, 314; İbn Hallikân, II, 129 vd.; Makrizi, e/-Hıfat, II, 363. 
226 С. Zeydân, Târihu Temeddüni'i-İslâmi, Beyrut, ts., Ш, 220. 
227 N. Ma'rüf, Medâris..., s. 8 vd. 
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Saiğ en-Nisâbüri (v. 960) ve Ebü Ali el-Hüseyni (v. 1003) 
için birer medrese açıldı. 2° Dikkat edilirse bu medresele- 
rin açılış tarihleri, Fâtımiler'in medreseleri Ezher'in (972) 
ve Dârülilm'in (1005) açılışlarından öncedir. Yalnız bunlar 
hususi medreseler olup, Fâtımi medreseleri gibi devlet des- 
teğine sahip medreseler değillerdi. 


Fâtımi medreselerinin açılışından sonra da Sünni med- 
reseler açılmaya devam etti. 1015 yılında vefat eden İbn Fü- 
rek bir medrese açmış, bundan başka Nişâbur”da dört büyük 
medrese daha inşa edilmiştir. Bunlar: Beyhakiyye Medre- 
sesi; Gazneli Mahmud'un (999-1030) kardeşi Emir Nasr b. 
Sebük Tegin'in inşa ettirdiği Sa'diyye Medresesi; vâiz ve 
süfi Ebü Said İsmail el-Esterâbâdi ve Ebü İshak el-İsferâyini 
tarafından inşa ettirilen medreselerdir. Bunların hepsi de 
Nizâmülmülk'ün inşa ettirdiği medreselerden öncedir. 2° 


Fâtımiler, siyasi güçlerinin yanında eğitim kurumları- 
nı da kendi akidelerini yayma yolunda kullanmaya devam 
ettiler. Selçuklular'ın İslâm dünyasına girişleriyle beraber, 
Sünniliğin aleyhine olan durum düzeldi. Sünni görüşü be- 
nimseyen ve bu konuda son derecede hassas olan Selçuk- 
lular Büveyhiler Devleti'ne son vererek Sünni Bağdat ha- 
lifesini bu kötü durumdan kurtarıp eski saygınlığını iade 
ettiler. 2309 Şii baskısının kalkmasıyla, Bağdat'ın dışına dahi 
taşamayan halifeliğin nüfuzu arttı, hilafet makamının va- 
kar ve heybeti geri geldi. Selçuklular sayesinde bütün Ab- 
bâsi memleketi âdeta yeniden fethedildi. >! 


228 8. Eyice,a.g.m.,s. 51. 

229 Sübki, ТУ, 314; O. Turan, Selçuklular Tarihi... s. 332. Donalt Weber 
(bk. H. Emin, a.g.e., s. 218) ve С. Zeydân (bk. С. Zeydan, II, 220) gibi 
araştırmacılar da bu bilgileri teyit ederler. 

230 A. Ocak, a.g.e., s. 164 vd. 

231 Т.Н. Balcıoğlu, Türk Tarihinde Mezhep Cereyanları, İstanbul 1940, s. 58 vd. 
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Selçuklular'la beraber İslâm'ın kutsal şehirleri Mekke 
ve Medine'de Abbâsi halifesi ve Türk sultanı adına hutbe 
okunmaya başlandı. 22 Çin hududundan Yemen'e kadar 
bütün İslâm ülkelerinde tek bir hükümdarın buyruğu, tek 
bir kanun, tek bir nizam yürütüldü. Memlekette asayiş ve 
güven sağlandı. İlim ve fennin kaynakları akmaya başladı. 
Devlet ilim adamlarını koruyunca, bu zümre de çalışmala- 
rını ilerletti; az zamanda İslâm ülkeleri bilginler merkezi 
haline geldi. Dini, ilmi ve siyasi sahada büyük şahsiyetler 
yetişti. “ Selçuklular müslüman olmadan önce Seyhun ve 
Ceyhun nehirleri onlar ile dünya tarihi arasında bir engel- 
ken, İslâm'ı kabulle birlikte bu engel aşılarak İslâm âlemi 
yeni bir kuvvet kazanmış oldu. İslâm onların kuvvetiyle 
yükselirken, onlar da İslâm'ın içinde kendilerine yüksek 
bir yer edindiler. “* Hiç şüphesiz ki bu, Selçuklular'ın 
meydana getirdiği siyasi, askeri ve ilmi kurumlar sayesin- 
de olmuştur: Alparslan ve veziri Nizâmülmülk döneminden 
itibaren cihad ruhuna sıkıca bağlı kalınarak, dinin muzaf- 
ler olması ve yeryüzüne yayılması için gayret sarfedilmiş, 
° sultanların ve diğer yetkililerin gayretleriyle bunda da 
büyük oranda başarıya ulaşılmıştır. 


Fâtımiler?den sonra Sünni dünya için önemli bir tehdit 
unsuru haline gelen Bâtıniler de Selçuklular'ın mücadele 
etmek zorunda kaldıkları önemli bir unsur haline gelmişti. 
Vâtımiler'in dıştan yaptığı mücadeleyi Selçuklu ülkesinin 
içine taşıyan Bâtıniler, ülkenin her yanında mezheplerini 
yaymak ve Sünni akideyi ortadan kaldırmak için gayret 


'\› O. Turan, Türk Cihan Hâkimiyeti Mefkuresi Tarihi, 1, 272. 

wn Mevdûdî, a.g.e., s. 31. 

4 H. Ahmed Mahmud - A. İbrahim eş-Şerif, Âlemü'l-İslâm fi’l-As- 
ri'l-Abbâsi, Kahire, ts., s. 537 vd. 

115 А. М. Наѕапеуп, a.g.e., s. 51 vd. 
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göstermişler, bu konuda kendilerine karşı çıkan âlim, vali 
vb. şahısları suikastla ortadan kaldırmışlardır. Bâtıniler'in 
tedhiş hareketleri yüzünden insanlar öldürülüyor, birbir- 
lerini çekemeyenler karşı tarafı Bâtınîlik’le itham ederek 
devletçe cezalandırılmalarını sağlıyordu. Bu yüzden halk 
ikiye bölünmüş durumdaydı. 23° Önde gelen âlimler, melik- 
ler Bâtınilik'le itham edilerek cezalandırılıyordu. 237 Ülke- 
nin her yanında karışıklıklar çıkarılıyor, İsfahan gibi büyük 
şehirlerde bile Bâtıni tedhişi yüzünden yüzlerce insan ölü- 
yordu. > Böylece Şii Fâtımiler, Selçuklular?ı zaafa uğrat- 
mak suretiyle emellerine erişme noktasında önemli mesa- 
feler katediyorlardı. Çünkü Bâtınilik bir noktada Şii düşün- 
cesinin vurucu gücünü oluşturmakta, propaganda ve ikna 
yoluyla elde edilemeyenler korku ve tedhişle elde ediliyor 
veya engel olarak görülen şahıslar ortadan kaldırılıyordu. 


Bâtıniler'in İslâm âlemi için geniş bir tehlike teşkil 
ettiği Selçuklular'ca iyice kavranmıştı. Fâtımi medresele- 
rinden yetişenlerin faaliyetlerinden sonra, Bâtıni propagan- 
dalarına karşı da halkı korumak ve doğru bilgileri öğret- 
mek suretiyle insanları aydınlatıp, Ehl-i sünnet mezhebini 
güçlendirmek lüzumlu hale gelmişti. 2° Bu nedenle Sünni 
medreseler açma gereği duyulmuştur. Böylece Fâtımiler?'e 
karşı kazanılan askeri başarılardan sonra, onların doğu İs- 
lâm topraklarındaki uzantısı olan ve Selçuklular açısından 
büyük tehlike teşkil eden Bâtıniler'e karşı da başarı elde 
etme şansı doğmuştur. 


236 Bündâri, a.g.e., s. 67 vd. 

237 İbnü'l-Cevzi, IX, 129 vd.; Е. Merçil, Fars Atabeğleri Salgurlular, An- 
Кага 1975, s. 8. 

238 Râvendi, Râhatü 5-Sudür ve Âyetü 5-Sürür, 1, 153 vd.; İbnü”l-Cevzi, 
IX, 120 vd. 

239 В. Lewis, “İsmaililer”, s. 1123. 
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В) NNZAÂMİYE MEDRESELERİNİN KURULUŞU 


Tuğrul Bey'den sonra Selçuklular'ın başına geçen 
Alparslan dönemi ve bunu takip eden dönemler Selçuk- 
lıların en parlak çağları olmuştur. Tuğrul Bey dönemi, 
daha çok devletin kuruluş dönemi olma özelliğini taşırken, 
lakip eden zamanlar müesseselerin oluşma dönemidir. Bu 
sebepten dolayı Alparslan dönemi devletin yeni hamleler 
içine girdiği dönem olma özelliğine sahiptir. Alparslan, 
Bağdat camilerindeki minberlerde adı ilk kez “sultan” ola- 
ak okunmuş, 2“ Fırat nehrini İslâm'dan önce ve sonra ilk 
defa geçen Türk hükümdarı olmuş”! ve Şii Fâtımiler'in 
Sum'dan (Suriye) çekilmesini sağlamıştır. Aynı zamanda, 
Mekke ve Medine'de Abbâsi halifesiyle beraber adı hutbe- 
lerde okunan da yine Sultan Alparslan olmuştur. 2° 


Alparslan da selefi Tuğrul Bey gibi dindar bir hüküm- . 
dardi. Hâkimiyet ve saltanatın İslâmiyet'in ve Sünniliğin 
zaferine bağlı olduğuna inanıyordu. > Bu inancından do- 
layı Sünniliği, ona muarız fikirlere karşı zafere ulaştırmak 
için çaba sarfetti. Esasında XI. asra bakıldığında bu asrın 
genel karakterinin siyasete ve kültüre dinin hâkim olduğu 
bir dönem olduğu görülür. 244 Bu husus hem İslâm hem de 
Batı dünyası için geçerlidir. İslâm dünyası içinde Şiiliğin 
temsilcisi olan Fâtımiler ve onun karşısında Bağdat halife- 
siyle iş birliği yaparak Sünniliğin liderliğini eline geçiren 
Selçuklular varken; bunun karşısında olan hıristiyan âle- 
minin de yine dini duygularla müslümanlara karşı Haçlı 
seferlerini başlatma döneminde olduğu görülmektedir. 


мо İbnü'l-Adim, Buğyatu 1-Talab fi Tarihi Halab, s. 66. 

мі İbnü'l-İmâd el-Hanbeli, Şezerâtü 'z-Zeheb fi Ahbâri men Zeheb, III, 318. 
м» O, Turan, Türk Cihan Hakimiyeti Mefkuresi Tarihi, 1, 272 vd. 

мі O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 192. 

ма İLA. Çubukçu, İslâm Düşüncesi Hakkında Araştırmalar, Ankara 1972, s. 73. 


83 


Dini duyguların bu derecede her şeye hâkim olduğu bir 
devrede, Türkler İslâm dünyasının korunmasını üzerlerine 
aldılar. Bu koruma işlemi sadece siyasi ve askeri planda! 
olmayıp, Sünni düşünceye karşı savaş açmış olan her tür- 
lü Bâtıni ve Râfizi inançlarına karşı da yürütüldü. 2° Ehl-i | 
sünnet dışı fikirlere karşı mücadele edecek ilim adamları! 
korunup serbestçe çalışmalarına müsaade edildi. Bu ilim 
adamlarının fikirlerini yayacakları müesseseler oluşturul- 
du. ““ “Alparslan ve Nizâmülmülk birlikte fikir birliği yap- 
mışlar, devletin yakın ve uzak hedeflerini belirlemişlerdir. 
Alparslan, zeki ve büyük bir komutan, Nizâmülmülk ise bir 
fikir yıldızıydı. Selçuklular'ın İslâm âlemine hâkim olma- 
ları bunların döneminde gerçekleşmişti. Nitekim dini duy- 
gularla hareket eden Selçuklular cihad ruhuna tâbi olarak 
dinin muzaffer olması ve yeryüzüne yayılması için gayret 
etmişler, İslâm'ın bayrağı da bunlarla yükselmiştir” diyen 
Dr. Hasaneyn bu gerçeği açık bir şekilde ifade etmektedir. 247 
Bu düşünceyi tahakkuk ettirmek için gerekli zeminin ha- 
zırlanması gerekiyordu. Alparslan, 2** silaha silahla, fikre 
fikirle cevap verme zaruretini kavradığından dolayı, yıkıcı 
ve bölücü hareketlerle mücadele için medreseler açmak ve 
buradan yetişen insanlarla mücadelesini yürütmek istemiş- 
tir. Bu işte onun en büyük yardımcısı zeki ve dirayetli vezi- 
ri Nizâmülmülk olmuştur. Artık dönemine göre üniversite?” 
karakteri taşıyan nizâmiyeler açılmaya başlanacaktır. ?°° 


245 İ.A. Çubukçu, a.g.e., s. 73; В. Lewis, “İsmaililer”, s. 1123. 

246 Mevdüdi, a.g.e., s. 32 vd. 

247 А. М. Hasaneyn, a.g.e., s. 51 vd. 

248 Zehebi, e/-İber fi Haberi теп Gaber , 11, 318. 

249 С. Makdisî, a.g.e., s. 415. 

250 Ahmet Ocak, “Nizâmiye Medreseleri ve Büyük Selçuklularda Eği- | 
tim”, Türkler, Ankara 2002, V, 722 vd.; İ.A. Çubukçu, a.g.e., s. 73. 
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a) İlk Nizâmiye Medresesinin Açılması 


Yaygın kanaat olarak, meşhurluğu ve güzelliğinden 
dolayı, ilk açılan Nizâmiye'nin Bağdat Nizâmiyesi oldu- 
ğu sanılır. Oysa Bağdat Nizâmiyesi ilk açılan Nizâmiye 
Medresesi değildir. Kaynakların naklettiği bilgilere göre 
nizâmiyelerin ilki Nişâbur'da inşa edilmiştir. Bu med- 
resenin inşasına ait şöyle bir rivayet nakledilir: “Sultan 
Alparslan Nişâbur'da iken bir gün bir caminin önünden 
geçerken, caminin önünde, görmeye alışık olmadığı eski 
elbiseler içinde birtakım insanlar görür. Bu insanlar sulta- 
na tâzim etmedikleri gibi, ondan bir şeyler de istemezler. 
Gördüğü bu manzara karşısında şaşıran Alparslan, yanın- 
daki veziri Nizâmülmülk'e bu insanların kim olduklarını 
sorar. Nizâmülmülk de sultana cevaben: Bunlar dünyaya 
meyletmeyen, dünyevi zevklerden hoşlanmayan, fakirlik- 
leriyle iftihar eden ilim yolcusu fakihler olduğunu söyledi. 
Vakihlerin bu hali sultanın hoşuna gitti. Sultanın kalbinin 
yumuşadığını gören Nizâmülmülk sözüne devamla, “Eğer 
izin verirseniz onlara kalacak bir yer inşa edip rızıklarını 
temin edeyim, onlar da ilim tahsiliyle ve sultanın devletine 
dua ile uğraşsınlar? dedi. Sultan da buna izin verdi. Alpars- 
lan'dan gerekli izni alan Nizâmülmülk sultanın malından 
(çok miktarda para) onda bir kısmını harcayarak ülkenin 
her tarafını medreselerle donattı. Bu güzel sünneti ilk işle- 
yen kişi Nizâmülmülktür. ” >! 


Kaynağın naklettiği bilgiden de anlaşılacağı üzere, 
sultanın iznini alan Nizâmülmülk, hemen faaliyete geçe- 
rek, devletin hazinesinden harcadığı paralarla Nişâbur”da 
ilk Nizâmiye Medresesi'ni inşa ettirdi. İslâm âlemindeki 
yaygın uygulamaya göre bir medrese ya bânisinin adıyla 


51 Kazvini, Âsârü'(-Bilâd ve Ahbârü'l-İbâd , s. 412; M. A. Köymen, Alp 
Arslan ve Zamanı, ЇЇ, 372; M. Dağ-H. R. Öymen, a.g.e., s. 122. 
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veya bu medresenin önde gelen müderrislerinden birinin 
adıyla anılırdı. 2° Bu gelenekten dolayı medrese, sultanın 
parası harcanarak, yani devletin parasıyla inşa edilmesine 
rağmen, Nizâmülmülk'ün adıyla anılmaya başlanacak ve 
bundan sonra yapılan diğer medreselerde de aynı düşünce 
geçerli olacaktır. Burada dikkatlerden uzak tutulmaması 
gereken konu; medresenin, Alparslan'ın emriyle ve onun 
parası harcanarak, bir devlet memuru olan Nizâmülmülk 
tarafından yaptırılmış olmasıdır. 


Nişâbur Nizâmiye Medresesi, daha sonra açılacak olan 
Bağdat Nizâmiye Medresesi'nden sonra büyük öneme sa- 
hip ve çok muteber hocaların görev yaptığı bir medresedir. 
Bir noktada Bağdat medresesine zemin hazırlamış ve orada- 
ki gelişmelere hazırlık görevi görmüştür. İlk müderris İmâ- 
mü’l-Haremeyn el-Cüveyni olup, bu âlim başta Gazâli olmak 
üzere yetiştirdiği talebelerle ve fikirleriyle hem dönemi hem 
de nizâmiyeler için büyük öneme sahip bir şahsiyet olmuştur. 


Kazvini'nin vermiş olduğu bilgiler bize, ilk Nizâmi- 
ye'nin nerede açıldığı konusunda açık fikir verdiği gibi, 
daha sonra üzerinde tartışılacak olan Nizâmiye adı ve bu 
adla anılan medreselerin bânisinin kim olduğu hakkında da 
net bilgiler vermektedir. 


b) Bağdat Nizâmiye Medresesi?nin İnşası 


Nizâmiye medreseleri içerisinde en meşhur olanı, aynı 
zamanda kaynaklarda kendisi ve müderrisleri hakkında 
fazlaca bilgi bulunanı Bağdat Nizâmiye Medresesi'dir. Di- 
ğer medreseler hakkında fazla teferruatlı bilgi bulunmaz- 
ken, Bağdat Nizâmiyesi'nin yapısı, çarşıları, hocaları, kü- 
tüphanesi, hamamı vb. türü bilgiler kaynaklarda bolca bu- 


252 Nâci Ma'rüf, Ulemâü'n-Nizâmiyyât ve Medârisü'1-Meşrıki'i-İslâmi, s. 41. 
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lunmaktadır. 2° Bunun başlıca sebebi, bahsedilen medrese- 
nin, hem hilafet merkezi olan Bağdat gibi büyük bir ilim ve 
fikir merkezinde bulunması hem de meşhur müderrislerin 
birçoğunun bu medresede ders vermiş olmasındandır. 


Bağdat Nizâmiye Medresesi'nin inşasına 1065 yılın- 
da başlanmıştır. 2° Nizâmülmülk, Sultan Alparslan'dan 
gerekli izni aldıktan sonra Bağdat'taki vekillerini medre- 
se kurma işine memur etti. Nizâmülmülk, medresenin inşa 
işiyle Ebü Said es-Süfü'yi görevlendirmiş ve gerekli para- 
nın Ebü Said'e verilmesini emretmiştir. 2° Ebü Said, Dicle 
kenarında boş arsa olmadığı için burada bulunan halkın ev- 
lerini satın alarak yıktırmış ve yeterli miktarda arsa temin 
ettikten sonra medresenin inşasına başlamıştır. Medresenin 
inşası toplam iki sene sürmüş ve inşaatın bitiminde mali- 
yet hesapları Nizâmülmülk'e gönderilmiş; maliyetin aşağı 
yukarı 60.000 dinar tuttuğu bildirilmiştir. Fakat bu arada 
maliyet hesaplarını tutan kâtiplerin gönderdiği bir raporda 
inşaatın 19.000 dinara mal olduğu, artan parayı Ebü Sa- 
id'in kendisi için sakladığı konusunda farklı bir rapor gön- 
derilmiştir. ° Hesapların kontrol edilmesi için Ebü Said 
İsfahan'a çağrılmıştır. 


Bundan sonraki gelişmeler için iki tür rivayetle karşı- 
laşılmaktadır. Birincisine göre: Ebü Said, Nizâmülmülk'ün 
davetine icabet etmeyerek hemen bir adamını Halife 
Lbü’l-Abbas’a göndererek, “Yeryüzünde adını yaymamı, 
seni zamanın silemeyeceği bir şerefe ulaştırmamı ister mi- 
sin?” diye sordurmuştu. Halife bu şerefin ne olduğunu sorun- 


53 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 66; С. Zeydân, Il, 222. 

s4 İbnü”l-Cevzi, XIII, 238; Zehebi, Düvelü '/-İslâm, ЇЇ, 234. Bazı kaynak- 
lara göre bu tarih 1064tür (bk. Sıbt İbnü”l-Cevzi, a.g.e., s. 224). 

55 A. Çelebi, a.g.e., s. 114; M.A. Köymen, a.g.e., s. 376. 

s6 Köymen, a.g.e., s. 369. 
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ca Ebü Said, “Bu medreseden Nizâmülmülk'ün adı silinerek 
üzerine senin adın yazılacak, buna karşılık Nizâmülmülk?e 
60.000 dinar ödeyeceksin” demişti. Halife, bu teklifi kabul 
ettiğini bildirmiş; bu durum üzerine Ebü Said İsfahan'a gi- 
derek Nizâmülmülk”le görüşmüştü. Ona ya durumu kabul 
edersin ya da medreseden senin adın silinerek bir başkasının 
adı yazılır, diye âdeta tehdit yollu konuşmuştu. Bunun üze- 
rine Nizâmülmülk,“Ey şeyh, bütün bu parayı sana verdik, 
ismimizi silme” diye durumu kabullenmişti. Ebü Said de bu 
artan parayla süfiler için ribâtlar yaptırmış, köyler, hanlar, 
bostanlar vb. satın alarak onlara vakfetmişti.27 


İkinci rivayete göre: İnşaattaki harcamalarda suisti- 
malde bulunan Ebü Said korkusundan Basra'ya kaçtı. Fa- 
kat sonradan pişman olarak Nizâmülmülk'ün yanına döndü 
ve affını istedi. Ebü Said, Nizâmülmülk'e, “Ey Hudâvend, 
sen bu medreseyi Tanrı yoluna bina ettin. Bu işte hıyanet 
eden kimsenin aldığının hesabını vermesini Tanrı'ya bı- 
rak. Sen sevap bul, hain de günahını ve vebalini kıyamete 
götürsün” dedi. Nizâmülmülk ise, “Benim üzüntüm, senin 
aldığın para yüzünden veya başka bir sebepten değil, boşa 
giden zaman yüzündendir. Bu zamanı telafi etmek imkân- 
sızdır. (Diğer taraftan) Ben istedim ki bu medrese binası, 
Câmi-i Mansür veya Adudüddevle Hastahanesi gibi sağ- 
lam olsun. Zira işittim ki bu binaların inşasında bir tuğla 
için bir zembil kireç dökülmüştür. Halbuki bana senin bu 
binada menkuş tuğla kullandığın söylenmiştir. Bu sebepten 
(binanın) çabuk yıkılmasından korkuyorum” demiş ve bir 
daha Ebü Said'le konuşmamıştır. 2°š Turtüşi ve Hândmir ta- 


257 Turtüşi, Muhammed, Sirâcu '/-Mülük (trc. S. Aykut), İstanbul 1995, s. 
346; M.A. Köymen, a.g.e., s. 369. 

258 Hândmir, Gıyâseddin, Düstürü'-Vüzerâ (tah. Said Nefisi), Tahran 
1317/1899, s. 161 vd.; M.A. Köymen, a.g.e., s. 377. 


88 


rafından nakledilen bu rivayetlerden ikincisinin daha doğru 
olması kuvvetle muhtemeldir. Zira Ebü Said gibi birinin 
Selçuklu'nun kudretli vezirine karşı gelmesi, hele onunla 
pazarlığa oturması pek mümkün görülmemektedir. 2°? 


Nizâmiye'nin inşası için harcanan paranın kesin raka- 
mını kestirmek güçtür. Çünkü bu konudaki rivayetler de- 
ğişik olduğu gibi, verilen rakamlar arasında da büyük fark 
vardır. Kâtiplerin Nizâmülmülk'e rapor ettiklerine göre 
19.000 dinar, Ebü Said'in harcamasına göre 60.000 dinar. 
Başka bir kaynağın naklettiğine göre 2000 dinar harcama 
yapılmıştır. 2% Verilen rakamlar arasındaki farkın büyük- 
lüğü bu konuda kesin karar vermeyi güçleştirmektedir. 
lakat Nizâmülmülk'le Ebü Said arasındaki tartışmalardan 
ve muhasiplerin vermiş olduğu raporlardan 19.000 dinar 
harcama yapılmış olması doğru kabul edilebilir. 


с) Bağdat Nizâmiyesi”nin Eğitime Başlaması 


1065 senesi Kasım ayında yapımına başlanan Bağ- 
dat Nizâmiye Medresesi'nin açılışı 1067 senesi Eylül ayı 
10°ипси (Cumartesi) günü yapıldı. 2! Medresenin açılışını 
Amid (sivil vali) Ebü Sa'd el-Kâşi idare etti. Açılışa ha- 
lifelik veziri hariç, Bağdat'ın bütün ileri gelenleri ve çok 
miktarda halk katıldı. Medrese büyük bir merasimle açıldı. 
“ Nişâbur Nizâmiye Medresesi'nin İmâmü”l-Haremeyn 
el-Cüveyni için inşa edilmiş olması gibi, Bağdat Nizâmiye 
Medresesi de ünlü Şâfii âlimi Ebü İshak eş-Şirâzi için inşa 
edilmiş ve medresede Ebü İshak'ın ders vermesi kararlaş- 


59 bk. M.A. Köymen, a.g.e., s. 377. 

юмо H. Emin, a.g.e.; s. 219. 

o1 İbn Hallikân, Vefeydtü 1-4 ‘уйп, II, 218; Düvelü 'T-İslâm, s. 234. 
'w O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 194. 
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trılmıştı.23 Açılış için toplanan halk da Ebü İshak'ın gel- 
mesini ve ilk dersini vermesini bekliyordu. 


Ebü İshak, Bağdat Nizâmiyesi'nde ders vereceği ko- 
nusunda Nizâmülmülk'e söz vermiş olmasına rağmen, 
medresenin açılışında hazır bulunmadı. Bunun sebebi şuy- 
du: “Ebü İshak, medresenin açılışı için yola çıkmıştı ki 
bir genç karşısına çıkarak “Gasbedilmiş bir arazi parçası 
üzerinde yapılan bir medresede nasıl ders verirsiniz?’ diye 
Ebü İshak'ı ikaz etmiş ve medresenin yapıldığı yerin gas- 
bedilmiş bir arazi olduğunu ona söylemişti.” Gencin ikazı 
üzerine, son derece dindar ve takva sahibi olan Ebü İshak, 
gasbedilmiş bir arazi üzerine inşa edilen medresede ders 
vermeyi kendine uygun bulmayarak bu açılışa katılmamış 
ve medresedeki açılış dersini vermemişti.” 


Nizâmiye'nin inşası hakkında bilgi verirken medrese- 
nin inşa işleri ile görevlendirilen Ebü Said es-Süfünin Dic- 
le kenarından boş arsa bulamadığı için, burada oturan hal- 
kın evlerini istimlak ederek, Nizâmiye Medresesi”ni istim- 
lak edilen bu arazi üzerine yaptırdığı zikredilmişti. 2% Daha 
sonra medresenin inşasında da birtakım suistimaller yapıl- 
dığı ve Ebü Said'in hesapları kabarık gösterdiği de görül- 
müstü.2% Şezerâtü'z-Zeheb'de kaydedilen bilgilerle bunlar 
bir araya getirildiğinde, medresenin inşa edildiği yerin, en 
azından bir kısmının gasbedildiği kanaatinin insanlarda 
mevcut olduğu görülür. Bu kanaati paylaşan Ebü İshak da 
bahsedilen sebepten dolayı medresedeki dersine gelme- 
mişti. Nitekim başka bir haber bu kanaati pekiştirmektedir. 
Buna göre Alparslan'ın vefatından sonra kız kardeşi Gev- 


263 İbnü'l-İmâd, Ш, 307. 

264 İbnü'l-İmâd, Ш, 307; Zehebi, e/-İber, 11, 309. 
265 M.A. Köymen, a.g.e., s. 376. 

266 M.A. Köymen, a.g.e., s. 369. 
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her Hatun, kardeşinin servetinden külliyatlı miktarda mal 
aldıktan sonra Rey'e gitmişti. Buradan el-Mübârekiyye'ye 
geçen Gevher Hatun, belde halkını Nizâmülmülk'ü öldür- 
meye teşvik etti. Bu haberi duyan vezir, sultanı Gevher Ha- 
tun'un öldürülmesi için teşvik etti ve Melikşah da halasını 
öldürttü. Bu haber Bağdat'a ulaşınca halk Nizâmülmülk”'e; 
halkın arazilerini gasbederek Nizâmiye Medresesi'ni yap- 
urmak yetmedi mi ki bu kadının kanına da girdi, dediler.” 
Ebü İshak'ın da bu kanaati paylaşmasından dolayı med- 
resenin açılışına ve ilk derse gelmediği söylenebilir. Fa- 
kat Ebü İshak'ın bu inancını açıkça söylemediğini, aksine 
medresede ders vermeme sebebinin, kendisinin bu işe layık 
olmadığını ve daha temiz nefisli birinin bu medresede ders 
vermeye layık olduğunu söyleyerek, bu görevden tevazu 
yoluyla kurtulma yolunu seçtiği görülmektedir. 2% 


Ebü İshak eş-Şirâzi'nin ders vermekten kaçınması 
üzerine, Nizâmiye'de ders verecek yeni bir müderris aran- 
maya başlandı. Müderris seçiminde hayli titiz davranıldı- 
ğı ve kimin seçileceği konusunda itina gösterildiği anla- 
şılmaktadır. Zira seçimde asıl söz sahibi Nizâmülmülk'tü. 
Nizâmülmülk ise medreseyi Ebü İshak için yaptırmıştı. 
Ebü İshak'ın yerine ders verecek kişinin de en az onun 
denginde olması gerekirdi. Sonunda yeni müderris adayı 
bulundu; Ebü Nasr İbnü's-Sabbâğ. İbnü's-Sabbâğ, ken- 
disine yapılan teklifi birtakım garantiler aldıktan sonra 
kabul etmiştir. Çünkü o, müderris atamaya yetkili şahsın 
Vali Ebü Sa'd el-Kâşi değil, Nizâmülmülk'ün olduğunu 
biliyordu. Bağdat'ın nüfuzlu tüccarlarından Ebü Mansür 


67. İbn Tağriberdi, en-Nücüm, V, 101. 

28 Sıbt, a.g.e., s. 135, George Makdisi, Ortaçağ'da Yüksek Öğretim İslâm 
Dünyası ve Hıristiyan Batı (trc. A. H. Çavuşoğlu - H. T. Başoğlu), İstan- 
bul 2004, s. 76 vd. 
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b. Yusuf? kendisinin bu görevden alınmayacağına ve Ebü 
İshak'tan bir zarar gelmeyeceği konusunda garanti verin- 
ce, İbnü's-Sabbâğ müderrislik görevini kabul etti. Böylece 
mesele çözüme kavuştu ve İbnü's-Sabbâğ Bağdat Nizâmi- 
yesi”nde ilk dersini vermeye gitti.29 Müderris İbnü's- Sab- 
bâğ, Nizâmiye'de ilk dersini verirken ummadığı bir şeyle 
karşılaştı. Müderris olarak Ebü İshak'ı bekleyen halk onun 
yerine İbnü”s-Sabbâğ'ı görünce dersinden ayrılarak dağıl- 
dı. İbnü?s-Sabbâğ da bu durumdan iyice mahcup oldu.” 


Bütün bunlar olurken Ebü İshak, Bâbü”l-Merâtib ma- 
hallesindeki mescidine gidip geliyor ve âdeti olduğu üzere 
burada ders veriyordu. Bu sırada halk Ebü İshak'ın huzu- 
runa toplanarak Nizâmiye'de ders vermesi için onu ikna- 
ya çalışmışsa da Ebü İshak, kendisinin ders vermeye layık 
biri olmadığını, dolayısıyla Nizâmiye'ye yaraşmayacağı- 
nı ileri sürerek ders vermeye yanaşmadı.?” Ebü İshak'ın 
bu tevazuunu duyan Ebü Sa'd el-Kâşi bu mazerete kızdı. 
Ebü İshak'ın dostlarının yanına giderek onlardan Ebü İs- 
hak’ı medresede ders vermeye razı etmelerini isterken, İb- 
nü's-Sabbâğ”'dan da kötü huyunu bırakıp, müderrislik gö- 
revinden vazgeçmesini istedi.?”? 


Bu sırada Ebü İshak'ın medresede ders vermeyi red- 
dettiğini ve gelişen olayları duyan Nizâmülmülk, gön- 


269 M.A. Köymen, a.g.e., s. 381; Bu şahsın Hanbeli mezhebine bağlı biri 
olduğunu zikretmektedir. 

270 İbn Hallikân, III, 218; e/-İber, 11, 309; Sıbt, a.g.e., s. 135; İbnü'l-İmâd, Ш, 307. 

271 Sibt ages. 135. 

272 Sibt, a.g.e., s. 135; М. A. Köymen, söz konusu eserinde bu tevazu laf- 
larını hiç kâle almayıp, sadece Ebü İshak'ın medresenin yerinin gas- 
bedilmesinden dolayı ders vermekten kaçındığını zikretmektedir (bk. 
М. A. Köymen, a.g.e., s. 382). 
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derdiği bir mektupla olaylardan Ebü Sa'd el-Kâşi'yi so- 
tumlu tutmuş ve onu tehdit etmişti.” Nizâmülmülk'ün 
İbnü”'s-Sabbâğ'ın tayin edilmesini kabul etmemesi ve Ebü 
İshak'ın göreve getirilmesi hususundaki ısrarı üzerine, 
bü Sa'd el-Kâşi vezirin mektubu ile beraber Ebü İshak'a 
pelerek göreve başlamasını rica etmiş, Ebü İshak müspet 
vevap vermeyince de halifeye başvurarak durumun hallini 
ondan rica etmişti. Halife, Ebü İshak'a bir mektup yazarak, 
“Bu yabancılar ile olan durumumuzu biliyorsun. Bu olayın 
sorumluluğunun da bana yüklenmesinden korkarım” diye 
aczini belirtmiş ve Ebü İshak'ın görevi kabul etmesini is- 
temiştir. Halifenin bu mektubu üzerine Ebü İshak görevi 
kabul etmiş ve İbnü's-Sabbâğ'ın azledilmesiyle beraber 
/ilhicce'nin ilk Cumartesi günü (13 Ekim 1067) gelip, 
Nizâmiye'deki dersine başlamıştır.?” 


Halifenin ricasını kırmayarak Nizâmiye'de derse baş- 
layan Ebü İshak'ın medresenin haksız olarak alınmış bir 
игва üzerine yapıldığı fikrinden vazgeçmediğini daha son- 
raki uygulamalarından anlamak mümkün. Çünkü o, ilk der- 
se başladığında yanında getirdiği büyük bir tuğla üzerine 
olurarak ders vermiş ve namaz vakitlerinde dışarıdaki bir 
mescide giderek ibadetini orada yapmıştır. Bu davranışları 
ile medrese mahallini ve eşyasını kullanmaktan kaçındı- 
Îi anlaşılmaktadır.“ İbnü's-Sabbâğ, Nizâmiye'de toplam 
yirmi gün ders vermiştir?” Ebü İshak ise Nizâmiye'deki 
müderrislik görevini ömrünün sonuna kadar yürütmüştür.” 
Böylece nizâmiyelerin en meşhuru ve kendisinden en çok 


Ha İbnü'l-İmâd, Ш, 307. 

118 Sıbt age, s. 135. 

Jb Sibt, a.g.e., s. 135. 

77 Zehebi, Düvelü'-İslâm, s. 234; İbn Hallikân, Ш, 218. 
иң İbn Hallikân, II, 30; İbnü”l-Cevzi, IX, 9. 
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söz edileni uzun yıllar boyu sürecek olan ilim hayatına başa 
lamış oldu. 


ç) Nizâmiye Adı ve Nizâmülmülk 


Açılısı ve öğretime başlaması kaynaklara dayanara 
nakledilen Nizâmiye medreselerinin bu adı alması, bu 
medreseleri yaptıran kişinin Selçuklu sultanı mı, yoksa adı- 
nı medreselere veren ünlü vezir Nizâmülmülk mü, olduğu 


tartışmasını ortaya çıkarmıştır. Özellikle klasik kaynaklara 
bakıldığında, medreseleri inşa eden kişi Nizâmülmülk ola- 
rak gösterilir. İbnü”l-İmâd, Nizâmülmülk'ten bahsederken, 
“Şehirlerde medrese inşa etmiş ve ilim ehlini korumuştur. 
İlk önce medrese inşa eden Nizâmülmülk'tür. Medreselex 
rin dışında mescid ve ribâtlar da inşa etmiştir” demektedir. | 
279 İbnü”l-Cevzi ise, “Nizâmülmülk medreseler bina etmiş, 
dini ilimleri ihya etmiştir. Medreselere vakıflar bağlamış, 
ilmi ve ilim ehlini yüceltmiştir. Haremeyn'ı imar ettirmiş; 


kütüphaneler yaptırmıştır. Onun zamanında ilim çarşıs 
âlimlerle dolmuş, dünyanın dört bir yanına dağılmıştır 
ilim ehlini korumuş, onları her şeyden müstağni kılmış 
tır. O öldükten sonra da insanların övgüleriyle hayattadır” 
demektedir. Aynı düşünceyi paylaşan Sübki de, “Nizâmül 
mülk, mescidler, medreseler, ribâtlar inşa etmiş, devletir 
işleyişi için güzel tedbirler almıştır. Nizâmülmülk'ün ted: 
birleri sayesinde Alparslan”dan sonra Melikşah zamanındâ 
devlet en güçlü haline gelmiştir” demektedir. Aynı şekild 
Makrizi de, “... Fukaha ve ilim ehli için tahsis edilen i 
medrese Nizâmiye'dir ve Nizâmülmülk'e nisbetlidir...” de 
mektedir. İbnü'n-Nizâm ise, “Nizâmülmülk, medreseleri 
ilk tesis eden ve günümüze kadar gelen nizam ve kanun- 


279 İbnü'l-İmâd, HI, 383 vd. 
280 Makrizi, e/-Hıfat, П, 363. 
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larını koyan ilk şahıstır. O, medreseler yaptırarak ilim yo- 
lundaki talebelere tahsis etti ve mertebelerine göre in'am- 
larda bulundu”! demektedir. Bütün bunlara bakıldığında, 
Nizâmiye medreselerinin inşa şerefinin ve ilim ehlini ko- 
"uma âlicenaplığının “Nizâmiye” adından dolayı Nizâmül- 
mülke isnat edildiği görülür. 


Aynı mantığın daha sonraki araştırmacılarda da mevcut 
olduğu müşahede edilmektedir. Özellikle Arap araştırmacı- 
lar bunun üzerinde fazlaca durmakta, Nizâmiye medresele- 
"inin Nizâmülmülk'ün eseri olduğunu vurgulamaktadırlar. 
Bunlardan Prof. Dr. Ahmet Çelebi, “Medreselerin kuruluşu 
büyük vezir Nizâmülmülk sayesinde olmuştur. Bu medre- 
seler, kurucusu Nizâmülmülk'e nisbet edilerek (el-Medârı- 


25282 


si n-Nizáamiyye) ismi Пе taninmislardir” diyerek mevcut 
yörüşü devam ettirmektedir. Yine Hüseyin Emin, 2% Corci 
/eydân”* ve G. Makdisi gibi araştırmacıların da bu yolu 
izleyerek Nizâmiye medreselerinin kurucusu olarak Nizâ- 


mülmülk'ü kabul ettikleri anlaşılmaktadır. 


Bütün bu görüşlere netlik kazandırmak için Büyük 
Selçuklu İmparatorluğu'nda vezirlik müessesesini ve Nizâ- 
mülmülk'ün vezirlikteki fonksiyonunu bilmek gerekir. Bu 
konuda çalışma yapanlardan Prof. Dr. Aydın Taneri, “Vezir, 
Büyük Selçuklu Devleti sultanının fermanı üzere göreve 
başlar. Vezir, icrai, teşrii ve kazâi yetkileri kayıtsız şartsız 
elinde bulunduran hükümdarın vekili sıfatı ile devletin bü- 
tün işlerini sevk ve idare eden en yüksek memurdur. Sel- 
çuklu veziri, sultanın müsaadesi ile ve onun nezareti al- 


| İbnü'n-Nizâm, a.g.e., s. 58. 
2 A. Çelebi, a.g.e., s. 112. 
Wy H. Emin, a.g.e., s. 218. 
Wai C. Zeydan, II, 220. 
C. Makdisi, a.g.e., s. 76 vd. 
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tında bütün işleri bağımsız olarak ifa edebilmektedir. Bu 
itibarla vezir -İslâm hukuku noktainazarından- vezáret-i 
tefvizi hâizdir”* şeklindeki açıklaması ile vezirlik konu- 
suna yeterince ışık tutmaktadır. Prof. Dr. M. A. Köymen! 
de aynı konuda, “Vezir, hükümdarın ücretli hizmetkârıdır.. 
Ve ne yaparsa hükümdar adına yapar” demektedir. 2” Sel- 


çuklular’da vezirin hükümdarın menşuru ile tayin edildiği, 
hükümdarın işlerini danıştığı müsteşarı mesabesinde oldu- 
ğu ve devletin bütün işlerinden hükümdara karşı sorumlu! 
olduğu da yine bilinen şeyler arasındadır. 29 Nitekim Nizâ-. 
mülmülk de kendi eseri Siyâsetnâme'de vezirin görevini 
belirtirken, “Padişah, (vezir ve mutemet adamlarının), dev- 
let işlerini usulünce idare edip etmediklerini gizlice daima 
sormalıdır. Çünkü, padişahın ve memleketin iyiliği veya 
karışıklığa düşmesi onlara bağlıdır... ?* şeklinde, vezirin 
daima hükümdarın denetiminde ve ona karşı sorumlu oldu- 
ğunu belirtmektedir. 


Her şeyi ile sultana bağlı olan ve sultanın emirlerini" 
yerine getirmekten, sultan adına devlet işlerini çekip çe- 
virmekten sorumlu olan vezirin, devlet ve ilim hayatı baki- 
mından bu kadar önemli olan medreseleri kendi iradesiyle 
kurması mümkün müdür? Ayrıca büyük masraflar gerek- 
üren bu iş için bir vezirin bütçesi yeterli olabilir mi? Bu 
sorulara cevap arandığında; hiçbir kaynak bu konuda bilgi 
vermediği gibi, Nizâmülmülk'ün servetinin bu işlere ye- 
tecek kadar çok olduğu hakkında bir nakilde de bulunma- 


286 А. Taneri, “Büyük Selçuklu İmparatorluğunda Vezirlik”, Tarih Araş- 
tırmaları Dergisi, с. V, sy. 8-9 (1967), s. 97 vd. 

287 M.A. Köymen, a.g.e., s. 373. 

288 М. Mahmud İdris, Rösümü 5-Selâcika ve Nazmühümü'!-İctimâiyye, 
Kahire 1983, s. 84 vd.; C. Alptekin, “Büyük Selçuklular”, Ю.С. В.Ї. 7, 
İstanbul 1989, УШ, 198. 


289 Nizâmülmülk, Siydset-Nâme, s. 30 vd. 
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maktadırlar. O halde bu güçlü irade ve zengin para kaynağı 
nereden gelmektedir? 


Bu soruların cevabını bulmak için ilk medresenin ya- 
pıldığı döneme ve o dönemden bahseden kaynak eserlere 
dönmek gerekmektedir. Bu konuda en teferruatlı bilgi veren 
Kazvini'ye bakıldığında” medrese kurma iznini isteyenin 
Nizâmülmülk, ona bu izni verenin de Sultan Alparslan ol- 


25 


duğu anlaşılmaktadır. 2?! Üstelik izin verdikten sonra devle- 
tin hazinelerini de medrese yapımı için tahsis eden Alpars- 
lan'dır. Nizâmülmülk'ün buradaki görevi, sultanın parasını 


çü 


90 ©... Sultanın kalbinin yumuşadığını gören Nizâmülmülk sözüne de- 
vamla, ‘Eğer izin verirseniz onlara kalacak bir yer inşa edip rızıklarını 
temin edeyim. Onlar da ilim tahsiliyle ve sultanın devletine dua ile 
uğraşsınlar? dedi. Sultan da buna izin verdi. Alparslan'dan gerekli izni 
alan Nizâmülmülk sultanın malından onda bir miktarını (çok miktarda 
para) harcayarak ülkenin her tarafını medreselerle donattı. Bu güzel 
sünneti ilk işleyen kişi Nizâmülmülk'tür” (bk. Kazvini, a.g.e., s. 412). 

wi Bazı araştırmacılar bu mesele üzerinde tamamen aksi görüşü savun- 
maktadırlar. Bunlardan biri olan Useyri, Sadreddin el-Hüseyni ve 
Turtüşi tarafından nakledilen, Nizâmülmülk'ün fakihler ve ilim erbabı 
için çok para harcamasının Sultan Melikşah'a şikâyet edilmesi konu- 
sunu ele alarak (üstelikte Kazvini'nin medresenin kuruluşuyla ilgili 
Nizâmülmülk”le Alparslan arasında geçen konuşmayı da yanlış olarak 
Melikşah'a atfederek), Selçuklu sultanlarının medrese yapılmasına izin 
vermedikleri, aksine karşı çıktıklarını söylemektedir. Müellif bu kana- 
atinden sonra devamla, Nizâmiye medreselerinin inşasının arkasında 
yatan sebep, Abbâsi halifelerinin Türk ve Deylemli sultanlar elinde 
güçsüz kalması üzerine, sultanlar kamuoyu önünde itibar kazanmak 
için hilafetin temsilcisi olan ulemaya ikramda bulunmak ihtiyacı hisse- 
derek medreseler ve ribâtlar yapmışlardır. Böylece şeriatı ve onun ilim- 
lerini koruyucu olduklarını insanlara ispat etmek istemişlerdir, demek- 
tedir (bk. Merizen Said Merizen el-Asiri, e/-Hayâtü'/-İlmiyye fi 'l-Irâk 
Л 1-Аѕгі 5-Selcüki, Mekke 1407/1987, s. 257 vd.). Bu müellife göre, 
sultanlar isteyerek değil, sırf saltanatlarının devamını temin etmek ve 
halkın desteğini sağlamak için ulemaya dayanma ihtiyacı hissetmiş ve 
böyle bir yolu tercih etmişlerdir. Bu kanaate ulaşmak için, Selçuklu 
tarihini bilmiyor olmanın yanında, olayları mecrasından saptırmak gibi 
bir gayret daha lazım. Zira Selçuklular'ın İslâm'a hizmetleri ve ulema- 
ya gösterdikleri hürmet pek çok kaynak tarafından teyit edilmektedir. 
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harcayarak ve devletin gücünü kullanarak memleketin ih- 
tiyacı olan medreseleri inşa etmektir.” Üstelik vezirin gö- 
revi, hükümdarın vekili sıfatı ile devletin işlerini sevk ve 
idare etmek olduğuna göre, Nizâmülmülk devletin parasını 
harcayarak devletin resmi okullarını inşa ettirmiştir. Bu da 
Nizâmiye medreselerinin devletin resmi müesseseleri oldu- 
gunu ve Nizâmülmülk'ün şahsına atfetmenin doğru olmadı- 
ğını gösterir. Medreselere Nizâmülmülk'ün adının verilmiş 
olması bu müesseselerin devlet kurumları olmaları vasfını 
gölgeleyemez. Aksine, dönemin anlayışı gereği bu ismi al- 
mış olmasıyla izah edilebilir. Bu medreseler, Alparslan'ın 
emri ve parasıyla kurulmuştur. Nizâmülmülk'ün buradaki 
rolü, sultanın emrini büyük bir başarı ile gerçekleştirmiş 
olmasındandır. Bu sebeple, zamanın üniversiteleri olan bu 
kurumların şerefini Nizâmülmülk?e mal etmek yersizdir. 


Öyle görülüyor ki medreseleri Nizâmülmülk'e atfeden 
kişiler, kaynakta geçen, “Bu güzel sünneti ilk işleyen kişi 
Nizâmülmülk'tür” ifadesine dayanmaktadırlar. Fakat aynı 
kaynakta zikredilen sultanın iradesi ve para tahsisini gör- 
mek istememektedirler. Bu da tabii olarak yanlış bir sonuca 
götürmektedir. Bu konuda, sultanın iradesinin önde oldu- 
би ve işlerin onun parasıyla yapıldığını destekleyen başka 
bir kaynak da Sadreddin el-Hüseyni'dir. Nizâmülmülk'ün 
harcadığı paraların kaynağını ve sahibini göstermesi bakı- 
mından bu bilgiler dikkate değer öneme sahiptir. Nizâmül- 
mülk'ü Sultan Melikşah'ın gözünden düşürmek isteyen Tå- 
cülmülk, sultana giderek şöyle bir şikâyette bulunur: “Nizâ- 
mülmülk her yıl fakihlere, süfilere, kârilere 300.000 dinar 
para veriyor, eğer bu para ile bir ordu teçhiz edilirse onunla 
İstanbul (Konstantiniye) surlarını bile fethetmek mümkün- 
dür.” Sultan, Nizâmülmülk'ü yanına çağırarak meselenin 


292 Kisâi, a.g.e., s. 279. 
293 M.A. Köymen, a.g.e., 5.374. 
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hakikatini sorduğunda Nizâmülmülk cevap olarak, “Ey sul- 
tanülâlem! ben ihtiyar bir adamım; eğer beni mezada versen 
bana kimse 10 dinardan fazla kıymet vermez; sen gençsin, 
seni de mezada verseler sen de 100 dinardan fazla etmez- 
sin! Tanrı sana ve bana kullarından hiç kimseye nasip olma- 
yan lutuf ve ihsanlarda bulunmuştur. Buna mukabil sen o 
Tanrı'nın dinini i“lâya çalışanlara onun aziz kitabını hâmil 
bulunanlara yılda 300.000 dinar sarfetsek çok mudur? Sen 
her yıl askerlere bunun iki mislini sarfediyorsun; halbuki 
bunların en kuvvetlisi ve en nişancısının attığı ok 2 milden 
ileri gitmez. Bunlar ellerinde bulunan kılıçlarıyla yalnız ya- 
kınlarında bulunan kimseleri öldürebilirler; ben ise sarfet- 
tiğim bu para ile öyle bir ordu teçhiz ediyorum ki onların 
duaları ok gibi tâ arşa kadar gider ve Tanrı'ya vâsıl olmak 
için ona hiçbir şey mani olamaz” dedi. Sultan bu sözleri işit- 
liği vakitte ağlamaya başladı, kendisine, “Sen bu ordunun 
sayısını elinden geldiği kadar çoğalt; sana istediğin kadar 
mal hazırdır, dünyanın serveti senindir” dedi.* Buradan da 
anlaşılacağı gibi, Nizâmülmülk'ün yaptığı bütün һагсата- 
lar devletin adına ve devletin hazinesindendir. Fakihlere, 
süfilere ve ilim erbabına her yıl harcanan 300.000 dinar” 
hükümdarın parasıdır. Nizâmülmülk ise hükümdarın veziri 
olarak, hükümdar adına bu harcamayı yapmaktadır. 


Medreselerin devlet müessesesi olduğu görüşünü sa- 
vunanlardan A. L. Tibawi, bu tez lehinde şu görüşleri ileri 
sürmektedir: 


1. Nizâmülmülk, medreseleri kendi parasıyla inşa etti- 
recek kadar zengin değildi. Zira medrese inşasına impara- 
torluk veziri olduktan iki yıl sonra başlamıştı. 


94 Hüseyni, a.g.e., s. 46; O. Turan, Selçuklular Tarihi... s. 156. 
95 Bu rakam başka kaynaklarda 600.000 dinar olarak nakledilmektedir 
(bk. Turtüşi, a.g.e., s. 345). 


99 


2. Elde bulunan Bağdat Nizâmiye Medresesi vakfiye 
şartlarında medreseyi kendi parasıyla yaptırdığına dair bir 
kayıt yoktur. 


3. Kurulan medreselerin hepsi “Nizâmiye” adını taşı- 
mıyordu. Nitekim, İsfahan'da kurulan medrese, ders veren 
profesörün adına nisbetle “Sadriye” adını taşıyordu. 


4. Bağdat Nizâmiyesi'nin açılışında bulunan Ebü Sa'd 
el-Kâşi, vezirin özel memuru değil, imparatorluğun Irak 
valisi (amid) idi. 

5. Nizâmülmülk'ün ölümünden sonra önce sultan, 


296 


sonrada halife bu müesseseleri devralmışlardır. 


Bu konuda Prof. Dr. і. Kafesoğlu da, “Nizâmülmülk, 
nizâmiyeleri devletin teftiş ve himayesi altında işleyen 
resmi ve muntazam tahsil müesseseleri şekline sokmak 
suretiyle, din terbiyesi ve öğretiminde inkılap yapmış ve 
nizâmiyelerin öğretim usulleri ve programları ana hatları 
ile son zamanlara kadar devam etmiştir” demektedir.” О 
halde, nizâmiyeler devletin resmi müesseseleridir ve ku- 
ruluş şerefini Nizâmülmülk'e atfetmek yanlıştır. Bu ku- 
rumlar devletin parasıyla açılmışlardır ve Nizâmülmülk'ün 
buradaki payı, bahsedilen işi başarıyla gerçekleştirmiş ol- 
masıdır ki bu da vezirin görevlerindendir. 


d) Nizâmiye Binasının Müştemilatı 


Hemen hemen bütün eğitim kurumlarının mâbedle- 
rin çevresinde kuruldukları bilinmektedir. Bugün dünya- 
nın sayılı üniversitelerinden olan Sorbonne ve Cambridge 
üniversitelerinin vaktiyle birer kilise oldukları mâlumdur.?” 


296 M. A. Köymen, a.g.e., s. 374. 

297 Í. Kafesoğlu, “Nizâmu”I-Mülk”, ÅA, ІХ, 332. 

298 С. Baltacı, “Milli Eğitimimizin Dünü Bugünü Yarını”, Millî Eğitim ve 
Kültür, с. 1/3 (Haziran 1979), s. 4. 
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Nitekim “ilk İslâm üniversitesi” olan “Suffa” da Hz. Pey- 
yamber'in mescidinin yanı başındaydı. 2% İslâm dünya- 
sındaki ilk medreselerin Belh ve Buhara'da mevcut eski 
Budist mektepleri Viharaları taklit ile kurulduğu da gelen 
rivayetler arasındadır. ?% 


Bütün bu bilgiler medrese ile caminin ortaklıklarının 
olduğunu göstermektedir. Medreseden önce eğitim yapılan 
camilerde talebelerin yatıp kalkması için odalar bulundu- 
pu gibi, medresenin içinde de bir namazgâh bulunuyordu.” 
Bu geleneğin devamı olmakla beraber, kendinden önceki 
medreselerden özellikle eğitim alanındaki yenilikleriyle ay- 
ап Nizâmiye medreselerinin yapısı hakkında seyyahların 
övgü dolu sözleri görülmektedir. Değişik beldeleri dolaşan 
ve buradaki eserleri müşahede ederek mukayese yapma im- 
kânı bulan seyyahların nakilleri önemlidir. Bunlardan biri 
olan İbn Cübeyr 1184 yılında Bağdat'ı ziyaret ettiğinde, 
“Bağdat'ta otuz civarında medrese mevcuttur. Fakat on- 
ların en meşhuru ve en büyüğü Nizâmiye Medresesi?dir. 
İnşa edilen hiçbir köşk ve yapı güzellikte onun denginde 
olamaz”? demek suretiyle Nizâmiye'nin güzelliğini dile 
getirmektedir. Nizâmiye'nin güzelliği hakkında bilgi veren 
bü Şâme de aynı hayranlığı dile getirmekte, “Onun (Nizâ- 
mülmülk'ün) yaptırdığı medresede hiçbir kusur yoktur ve 
püzellik bakımından eşsizdir” demektedir.” Bu övgü dolu 


W9 Suffa hakkında daha geniş bilgi için bk. Hamidullah, İslâm... II, 829 vd. 

00 A.Z. Velidi Togan, Umumi Türk Tarihine Giriş, İstanbul 1981, s. 202; O. 
Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 331, 466. Bu konudaki kanaatler genelde 
Barthold'un görüşünün devamı mahiyetindedir (bk. V. V. Barthold, Orta 
Asya Türk Tarihi Hakkında Dersler, s. 77 vd.). Oysa İslâmi eğitim kurum- 
ları için Mescid-i Nebevi örneğini kabul etmek daha doğru olsa gerektir. 

ют S. Eyice, “Mescid”, /4, УШ, 51. 

02 İbn Cübeyr, Ebü'l-Hasan Muhammed b. Ahmed, Rihletü İbn Cübeyr, 
Beyrut 1980, s. 205. 

0з Ebü Şâme, Kitâbü 'r-Ravzateyn fi Ahbâri'd-Devleteyn, s. 62. 
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sözlere İbn Battüta da katılmakta, “Nizâmiye'nin güzelliği 
insanı çarpacak orandadır” demektedir.” Nizâmiye'nin bu 
büyüklüğü ve güzelliği herkesi büyülemekte, yapı, yüksek- 
lik, mimari güzellik bakımından hiçbir medrese Nizâmi- 
ye'ye nisbet edilemez” sonucuna ulaşılmaktadır. 


Bu kadar güzel ve muntazam yapının müştemilatının da 


bu güzelliğe uygun olması gerekir. Medreseler talebelerin x 
yatıp kalkması, okuması, ibadet vb. ihtiyaçları göz önünde ` 


bulundurularak yapılmıştır.” Özellikle nizâmiyeler, bu ge- 


nel medrese anlayışının daha da ötesinde mükemmel plan- ~ 


lanıp inşa edildiğine göre, kaynaklardaki bilgiler ışığında 
medresenin müştemilatını şu şekilde çıkarmak mümkündür: 


1. Dershane: Medresenin ana bölümü olup öğrenci- 
lerin ders görmeleri için gerekli olan mekândır. Nişâbur 
Nizâmiyesi müderrisi İmâmü'l-Haremeyn Ebü'l-Meâli 
el-Cüveyni'nin ders halkasında 300 öğrencinin bulunduğu?” 
düşünülürse dershanenin büyüklüğü hakkında bir fikir edi- 
nilebilir. Kaldı ki Bağdat Nizâmiyesi diğer nizâmiyelerden 
daha büyük ve daha meşhurdu. Aynı zamanda değişik ho- 
calar, değişik dersler verdiğine göre dershane sayısının çok 
olması gerekir. Nitekim Nizâmiye hakkında bilgi veren А. 
Talas, Emir Mercan b. Abdullah'ın 1357 senesinde yaptır- 
dığı cami ve okulunu Nizâmiye'nin planına uygun olarak 
inşa ettirdiğini zikreder. Emir Mercan Medresesi'ne model 
olarak alınan Nizâmiye, kare planlı ve büyük bir bahçe ile 
çevriliydi. Birçok geniş konferans salonları ve dershanele- 
ri, depo ve erzak kileri, zemin katta bir hamamı ve bir de 


304 H. Emin, a.g.e., s. 284. 

305 N. Ma'rüf, Târihu Ulemâi'!-Müstansıriyye, Kahire 1976, 81. 
306 S. Eyice, а.р.т., 5. 51. 

307 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 18 vd.; Sübki, V, 171 vd. 
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mutfağı vardı.” Bu bilgilerden de anlaşılacağı üzere Nizâ- 
miye Medresesi'nde dershaneler birden fazladır. 


2. Mescid: Öğrencilerin ibadet ihtiyaçları için ayrılan 
yerdir. Fakat Nizâmiye mescidinin sadece vakit namazı 
kılmak için ayrılmadığını, burada cuma namazı kılındığı- 
nı ve vaaz verildiği de görülmektedir. İlk Nizâmiye olan 
Nişâbur Nizâmiye Medresesi yapılır yapılmaz vaaz veril- 
meye başlanmıştı. Bağdat Nizâmiye Medresesi yapılınca 
da bir minber konmuştur. İmâmü”l-Haremeyn Cüveyni, el- 
Menii Camii hatibi olmakla beraber Nişâbur Nizâmiyesi'n- 
de de cuma kıldırmıştır.* 


Bu mescidin dershane binası ile aynı olduğu zanne- 
dilebilir. Fakat talebelerin değişik gruplar halinde ihtisas 
dersleri gördükleri düşünülürse, bu iki binanın ayrı ayrı 
binalar olması gerektiği sonucu çıkar. Üstelik mescid bi- 
nası dershane olarak da kullanılırsa vatandaşın istifadesine 
kapatılması gerekir. Oysa cuma namazının edasının şartla- 
rından biri de “inziam” yani mescidin herkese açık olması 
şartıdır. Sadece öğrencilerin istifadesine sunulan bir mes- 
cidde cuma namazı kılmak câiz değildir.’ Bu da mescidin 
dershaneden ayrı bir bina olmasını gerektirir. 


108 Emir Mercan Medresesi: Zeminde, girerken sağda iki oda olup birin- 
cisi küttâb olarak kullanılırdı; daha sonra kuyunun solunda esas salon 
ve kurucusunun mezarı, birinci kata çıkan merdiven, uzun bir galeri, 
kütüphane olarak kullanılan bir oda ve diğerleri de öğrenci odaları ola- 
rak ayrılmış mekânlardı. Dersler salonda verilmekteydi (M. Asad Talas, 
Nizâmiyye Medresesi |trc. S. Cihan], s. 42 vd. [Alûsî, Mesâcidü Bağdâd 
ve Âsârühâ”dan naklen); A. Mazahari, “Müslüman Orta Çağda Eğitim 
ve Öğretim” (trc. B. Üçok], A. Ü.LF.D., с. XII (1964), s. 122). 

09 S. Eyice, a.g.m., s. 57. 

м0 Cuma namazının vücübunun ve edasının şartları için bk. Mevsıli, Ab- 
dullah b. Mevdüd, e/-İhtiyar li Ta'lili'I-Muhtar, İstanbul 1980, s. 82; 
Ó. N. Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, İstanbul, ts., s. 162. 
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3. Kütüphane: Eğitim ve öğretimin vazgeçilmez un- 
surlarından, belki de dershane kadar önemli olanlarından 
biri de kütüphanedir. Nitekim Nizâmülmülk, inşa ettirdiği 
medresenin yanına kütüphanesini de yaptırmıştır. `! Bağdat 
Nizâmiye Medresesi Kütüphanesi 6000 cilt kitaptan oluş- 
maktaydı. 1? Kütüphane için özel idareciler tayin edilmişti. 
Bu konu kütüphaneler bahsinde daha geniş işlenecektir. 


4. Yatakhane: Medreseden önce tedrisatın yapıldığı ca- 
milerde talebelerin yatıp kalkmaları için odaların bulundu- 
би görülmüştü." Nizâmiye medreselerini eğitim yapılan 
camilerden ve kendinden önceki medreselerden ayrılan en 
önemli yönlerinden biri de öğrencilerin yatak ve yemek ih- 
tiyaçlarının ücretsiz olarak karşılanmasıdır.“ 


5. Yemekhane: Öğrencilerin ücretsiz olarak yemek ye- 
dikleri kısımdır. Öğrenci ihtiyaçları medresenin vakfı tara- 
fından karşılanıyordu. Vakıf belgesi de öğrencilere ücretsiz 
yemek verme konusundadır.?! 


6. Hamam: Öğrencilerin temizlik işleri için tahsis edilen 
kısmıdır. Medresenin zemin katında yer almaktaydı. Dahil- 
deki bu hamamdan başka, medreseye gelir temin etmek için 
vakfedilen şeyler arasında çarşılar, araziler olduğu gibi ha- 
mamlar da vardi.?!° Öğrencinin bütün ihtiyaçları vakıf tara- 
fından karşılandığına göre hamam ihtiyacı da buna dahildir. 


Medresenin müştemilatı hakkında verilen bütün bu 
bilgiler Bağdat Nizâmiyesi göz önünde bulundurularak 


311 İbnü’l-Cevzî, ІХ, 68. 

312 H. Emin, a.g.e., s. 392. 

313 8. Eyice,a.gm.,s. 51. 

314 О. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti... 1, 255; Н. К. Öymen, a.g.m., s. 41. 
315 H. Emin, a.g.e., s. 234. 

316 C, Zeydan, П, 222. 
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meydana getirilmiştir. Diğer şehirlerdeki nizâmiyeler hak- 
kında Bağdat Nizâmiyesi kadar bol bilgi bulunmadığı için, 
onlar hakkında kesin bir şey söylenemez. Fakat Bağdat ör- 
neği göz önünde tutularak aşağı yukarı aynı şeyleri onlar 
için de söylemek mümkündür. 


e) Nizâmiyelerin Açıldığı Şehirler 


Selçuklu sultanları -özellikle Alparslan ve Melikşah- 
memleketin imar işleriyle yakından ilgilenmişlerdir. Alpars- 
lan'ın kendisi Bağdat'a hiç gelmediği halde buranın imarıy- 
la ilgilenmiş, İmâm-ı Âzam Ebü Hanife'nin kabri üzerine 
bir kubbe inşa ettirmiştir. Yine Bağdat'ta bir medrese yap- 
urarak bu medreseye külliyatlı miktarda mal infak etmiştir.” 


Babasının yolundan giden Melikşah da ülkesini yol, 
köprü, cami, medrese vb. mimari eserlerle süslemiştir 
1086'da Bağdat'a geldiğinde Meşhed-i Hüseyin ve Meş- 
hed-i Ali'nin surlarını tamir ettirmiş, Fırat'ın sularının Ne- 
cef'e iletilmesi için emir vermiştir.”'8 1091'de Bağdat'a 
geldiğinde ise burada Sultan Camii'nin yapılmasını em- 
retmiştir.”'? Daha sonra Bağdat'ta şehir çarşısını yaptırmış, 
hanlar ve diğer imaretlerle şehri mâmur hale getirmiştir.” 
Melikşah, imparatorluğun diğer bölgelerinde de imar fa- 
aliyetlerine ağırlık vermiş, yollar, camiler, surlar, sulama 
kanalları açtırmış, Mekke ve Medine'ye giden yolda çok 
sayıda kervansaray yaptırmış, sarnıç ve konak yerlerini ta- 
mir ettirmiştir.2!' Mâverâünnehir'den Şam'a (Suriye) kadar 


м7 İbnü'l-İmâd, Ш, 319. Bağdat'taki Hanefi medresesi ve uygulamaları 
için bk. Ahmet Ocak, a.g.e., s. 62 vd. 

118 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 29. 

мо Ebü’l-Fidâ, П, 201 vd. 

320 İbnü”l-Cevzi, ІХ, s. 60. 

321 Râvendi, a.g.e., I, 128; Bündâri, a.g.e., s. 69. 
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uzanan topraklarda seyahat emniyetini sağlamıştır. Bağ- 
dat'ın lağım suları ile ilgili kanallar onun tarafından yaptı- 
rılmıştır.”2 Kirli suların Dicle'ye karışmasını önlemiş, la- 
ğımlardan gelen kirli suları özel dinlendirme havuzlarında 
toplayarak, balık yetiştirme ve birtakım yıkama işlerinde 
kullanılmak üzere özel yerlere taksim etmiştir.” 


Alparslan ve Melikşah'a vezirlik yapan Nizâmülmülk 
de memleketin imarıyla uğraşan sultanlara layık olduğunu 
göstermiş, kendisi de çeşitli imar faaliyetlerinde bulunmuş- 
tur. Haremeyn'i (sultanın emriyle) imar ettirmiş,” ülke- 
nin değişik yerlerinde mescid ve ribâtlar bina ettirmiştir.*? 
Aynı şekilde hac yollarının açılması ve imarı için gayret 
sarfetmiş, Nişâbur'da bir bimâristan yaptırmıştır. * Fakat, 
Nizâmülmülk'ün asıl imar faaliyetini medreseler üzerinde 
yoğunlaştırdığı ve inşa edilen medreselerin de kendi adını 
almalarından dolayı meşhur olduğu bilinmektedir. Nizâmül- 
mülk medrese inşa edilmesi konusuna o kadar önem vermiş- 
tir ki bazı kaynaklar onu ilk medrese inşa eden kişi olarak 
ilan etmişlerdir.” İlk olarak Nişâbur Nizâmiyesi, sonra da 
nizâmiyelerin en meşhuru olan Bağdat Nizâmiye Medrese- 
si inşa edilmişti. Nizâmülmülk medrese kurulması yolunda 
sultandan izin aldıktan sonra bu medreselerin nerelerde ku- 
rulacağı konusunda tam bir yetki ile hareket etmiştir.” 


322 İbnül-Esir bu kanal yaptırma işlemini Halife Muktedi”ye bağlarsa da 
doğru değildir (bk. P. Hitti, a.g.e., ПІ, 749 vd.). 

323 P. Hitti, a.g.e., Ш, s. 749 vd. 

324 İbnü”l-Cevzi, IX, 68. 

325 İbnü'l-İmâd, Ш, 383 vd.; Sübki, IV, 313 vd. 

326 Sübki, IV, 313 vd. 

327 İbnü'l-İmâd, Ш, 383 vd. 

328 M.A. Köymen, a.g.e., s. 378. 
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Temel gayesi Sünni düşünceyi yaymak ve devletin ihti- 
yaç duyduğu temiz akideli insanlar yetiştirmek olan nizâmi- 
yeler için uygun coğrafi mevkiler seçilmeye dikkat edilmiş- 
tir. Bağdat gibi hilafet, İsfahan ve Nişâbur gibi imparatorlu- 
gun önemli kültür merkezlerinin yanında, Basra, Taberistan 
ve Hüzistan gibi Şii kesimlerin yoğun olarak bulunduğu 
mahaller de nizâmiyelerin seçiminde dikkate alınmıştır. 
Gelişi güzel serpiştirmenin yerine, medrese yapılacak bel- 
delerin bahsedilen birtakım özellikleri yanında,” medrese 
kurabilmek için o mahaide ders verebilecek ilim adamının 
‚ bulunması da göz önünde bulundurulmuştur. Aranan bu 
şartlar ve ilim adamı temin edildikten sonra, orada medrese 
kurulmasına karar verilmiştir. Bazı özel durumlarda bölge- 
deki âlimlerden müderris temin edilemediği olmuştur ki bu 
durumda dışarıdan müderris getirilmesi cihetine gidilmiştir." 
Hangi şehirlerde medrese kurulduğu hakkında kaynaklardan 
bazıları birkaç şehir eksik, bazıları fazla olmak üzere deği- 
şik bilgiler vermektedirler. Buna göre Nizâmiye medreseleri 
inşa edilen şehirler şöyle sıralanabilir: 


1. Bağdat 2. Belh 3. Nişâbur 4. Herat 5. İsfahan 6. 
Basra 7. Merv 8. Âmül (Taberistan) 9. Musul33!10. Ейѕепс 


129 Abdülmecid Ebü'l-Fütüh Bedevi, er-Târihu 5-Siyâsi ve'-Fikri, Cidde 
1403/1983, s. 216 vd. 

30 Belh Nizâmiyesi buna en güzel örnektir. Belh halkı Hanefi mezhebin- 
de son derce muhafazakâr idi. Muhammed es-Sem'âni, Hanefi mezhe- 
binden Şâfii mezhebine geçince, halk bu duruma tepki göstererek 1075 
senesinde onu Tüs'a gitmeye mecbur etmişlerdi. Aynı duygulardan 
olsa gerek, Nizâmülmülk'ün vefat ettiği 1092 senesinde açılan Belh 
Nizâmiyesi”nde hiçbir Belhli müderris veya muid olarak görev almayı 
kabul etmedikleri için, medresenin müderrisleri Araplar'dan oluştu- 
rulmuştur (bk. Muhammed M. Abdüllatif el-Müderris, Meşâyihu Belh 
mine 'I-Hanefiyye, Bağdat 1367/1977, I, 144 vd.). 

331 Sübki, ТУ, 313. 
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(Büsenc)”” 11. Harcird (Hargird) 12. Rey 13. Ceziretü İbn 
Ömer 14. Zebid334 15. Hüzistan355 16. Zâhir.33“ | 


Bu ilk dokuz medresenin sıralaması Sübki'ye göredir. 
Bazı araştırmacılar önce Bağdat, sonra da İsfahan, Nişâbur 
ve Merw'de nizâmiyeler açılmıştır?” diyorlarsa da, Nişâbur 
Nizâmiye Medresesi'nin ilk açılan Nizâmiye olduğu daha 
önce görülmüştü. Nizâmiye Medresesi inşa edilen şehirler 
kesin değildir. Çünkü Nizâmülmülk büyük, küçük pek çok 
merkezde medrese açmıştır.» “Irak ve Horasan'ın hemen 
hemen her şehrinde medrese inşa edildiği söylenebilir. Me- 
sela, Rey şehri ile Herat'ın batısına doğru bir günlük yolda 
bulunan Büşenc'de (Füsenc), Kühistan'daki Harcird'de de 
(Hargird) medreseler inşa edilmiş olduğu bilinmektedir.” 
Bunlardan başka Irak ve Horasan coğrafyasından hayli 
uzakta bulunan Yemen'in Zebid şehrinde?’ Hüzistan?'da 
ve Azerbaycan taraflarındaki Cenze (Gence) yakınlarında 
bulunan Zâhir'de”*' de Nizâmiye medreseleri inşa edildiği 
kaynaklardan tespit edilebilmektedir. 


332 İbnü”l-Cevzi, XVI, 241. 

333 Ebü Şâme, a.g.e., s. 62 vd.; M. Şerefeddin, “Selçuklular Devrinde Me- 
zahib,” T.M., с. I (İstanbul 1925), s. 108. 

334 İbn Tağriberdi, e/-Menhelü 5-Sâfi ve '1-Müstevfi Ба ‘їе '1-Vâfi, s. 387. 

335 İbnül-Esir, e/-Kâmil fi 1-Târih, Beyrut 1989, (1867 Brill.baskısından 
ofset), ХІ, 289 vd. 

336 Kazvini, a.g.e., s. 602. 

337 А. М. Hasaneyn, a.g.e,, s. 187 vd. 

338 М. Şerefeddin, “Selçuklular Devrinde Mezahib, ” s. 108. 

339 M.A. Köymen, a.g.e., s. 380. 

340 Zebid Yemen'in meşhur şehirlerinden olup Me'mün döneminde kurul- 
muştur. Ticari yönden işlek ve uleması bol bir memlekettir (bk. Yâküt 
el-Hamevi, Mu'cemü'/-Büldân, Beyrut, ts., Ul, 131vd.; Şemseddin 
Sâmi, Kâmüsü'/-A Јат, İstanbul 1306, IV, 2410). 

341 Cenze için bk. Y. el-Hamevi, M. e/-Büldân, VI, 199. 
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М. А. Köymen bahsi geçen eserinde; Sübki'nin ver- 
diği listeye Füsenc, Harcird ve Rey şehirlerinde kurulan 
medreseleri de katarak, Alparslan zamanında inşa edilen 
medrese sayısının on iki olduğunu ve bu sayının artabile- 
ceğini belirtmektedir. *? Bu çalışmada, bahsedilen med- 
reselerin yanına Ebü Şâme, İbn Tağriberdi, İbnü”l-Esir ve 
Kazvini'den nakledilen nizâmiyeler de katılarak bu sayı on 
altıya kadar çıkarılmıştır. Bu sayı şimdiye kadar tespit edi- 
lebilen en fazla Nizâmiye sayısıdır. > İleride yeni isimler 
tespit etmek de ihtimal dahilindedir. 


f) Selçuklular Döneminde Açılan Diğer Medreseler 


Nizâmiye medreseleri sadece Şâfii mezhebine göre 
eğitim yapmaktaydı. Selçuklular döneminde nizâmiyelerin 
haricinde açılan ve diğer mezheplere (Hanefi, Mâliki, Han- 
beli) göre eğitim veren medreseler de mevcuttu. Bunların 
belli başlıcalarını şu şekilde sıralayabiliriz. *“ 


1. Ebü Hanife Medresesi (Bağdat): 1066 tarihinde Ebü 
Said Müstevfi tarafından Hanefiler için inşa ettirilmiştir. ?® 


2. Tutuşiyye Medresesi (Bağdat): Tutuş'un meliklerin- 
den olan Humar Tekin tarafından inşa ettirildi. 


342 M.A. Köymen, a.g.e., s. 380. 

343 Bu sahada en kapsamlı çalışma yapanlardan biri olan №. Ma'rüf, eserin- 
de on adet Nizâmiye'ye yer vermiştir (bk. М. Ma'rüf, Wlemdü'n-Nizâ- 
miyyát, s. 19 vd.). A. Talas ise, çalışmasında sadece Bağdat Nizâmiye- 
si'ni işlemiştir (bk. A. Talas, a.g.e., s. 41 vd.). 

344 Bu medreseler için bk. H. Emin, a.g.e., s. 380 vd. 

345 Ebü Said Nizâmülmülk'ün yakın arkadaşlarındandı. Hârizmli olan bu şahıs 
Hanefi mezhebinin mutaassıp şahsiyetlerindendi. 439 senesinde sultanın 
elçisi olarak Bağdat'a geldiğinde Nizâmülmülk'ün adamları Nizâmiye 
Medresesi'ne başlamışlardı. Onlara uyarak İmâm-ı Azam'ın kabri üzerine 
kubbe ve yanına Hanefiler için bir medrese yaptırdı (bk. Bündâri, s. 33 1vd.; 
Hüseyni, a.g.e., s. 47; İbnü'l-İmâd, Ш, 319; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 128). 
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3. Bahâiyye Medresesi (Bağdat): Bağdat'ın doğu kesi- 
minde inşa ettirilmiştir. Bu da Nizâmiye gibi Şâfiiler?e has 
bir medreseydi. 

4. Muvaffakiyye Medresesi (Bağdat): Dicle'nin kena- 
rında yaptırılmıştı. 

5. Mugisiyye Medresesi (Bağdat): Bâbü'ş-Şeyhi”I-Ha- 
liyye tarafından inşa ettirilmiştir. 

6. Emir Saadet Medresesi (Bağdat): Dicle kenarında 
ve şehrin doğu kesiminde inşa ettirilmişti. 

7. Tâciyye Medresesi (Bağdat): 1089'da Melikşah'ın 
veziri Tâcülmülk Ebü'l-Ganâim tarafından Şâfiiler için 
inşa ettirilmiştir. 

8. Sikatiyye Medresesi (Bağdat): Ebü'l-Hasan Ali b. 
Enbâri (v. 1154) tarafından Şâfiiler için yaptırılmıştır. 

9. Şeyh Abdülkadir-i Cilâni (Geylâni) Medresesi: Ebü 
Said el-Mahremi tarafından Hanbeli fakihleri için inşa edil- 
miştir. Ölümünden sonra Şeyh Abdülkadir el-Cili'nin tasarru- 
funa verildi. Şeyh vefat edince de buraya defnedildi (1165).36 


10. İbn Hübeyre Medresesi (Bağdat): Vezir Yahya b. 
Muhammed b. Muzaffer b. Hübeyre tarafından Hanbeliler 
için şehrin batısındaki Basra Kapısı civarında inşa edildi 
(1161). İbn Hübeyre vefat edince bu medreseye defnedildi. 


С) NİZÂMİYE KÜTÜPHANESİ 


İlim dünyası için kitabın ve kütüphanenin ne kadar 
önemli olduğu herkesin mâlumudur. Hele Ortaçağ gibi 


346 Düvelü'(-İslâm, s. 292; Abdülkadir-i Geylâni için bk. H. Altıntaş, Ta- 
savvuf Tarihi, Ankara 1986, s. 146; H. Küçük, Türk İslâm Sosyal Dü- 
since Yapısı, İstanbul 1980, s. 227; Nedvi, Ebü'l-Hasan, İslâmda Fikir 
ve Davet Önderleri (trc. Y. Yılmaz), İstanbul 1987, s. 257 vd. 
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matbaanın bulunmadığı, kitapların elle yazılarak çoğaltıl- 
dığı ve fiyatlarının çok yüksek olduğu bir dönemde kütüp- 
hanenin ehemmiyeti daha belirgin olarak ortaya çıkmakta- 
dır. Tespit edilebilen ilk kütüphanenin milâttan önce 1700 
senesinde Bâbilliler tarafından inşa edildiği bilinmektedir. 
Daha sonra Yunanlılar ve Romalılar?'da da kütüphanelerin 
mevcudiyeti mâlumdur. İslâm âleminde ise kütüphane ve 
kütüphaneyle ilgili özel memurun (hazâinü'l-kütüb-kütüp- 
hane müdürü) isminin geçtiği dönem Emeviler dönemi ve 
Halife Ömer b. Abdülaziz zamanıdır. Abbâsiler döneminde 
artık kütüphanecilik işi ilerlemiş, kurulan “Beytülhikme”- 
de Yunan, Süryâni, Fars vb. diğer dillerden eserler Arap- 
ça'ya çevrilerek halkın ve ilim adamlarının istifadesine 
sunulmuştu.” Daha sonra aynı yolu takip eden Fâtımiler 
“Beytülhikme”yi taklit ederek, 1005 yılında “Dârülilm” 
(Dârülhikme) adlı müesseseyi oluşturmuşlardı.** Dârü- 
lilm”de kütüphaneler meydana getirilmiş ve Fâtımi akide- 
sini neşredecek insanlar burada yetiştirilmeye başlanmıştı. 
1043 yılında Kahire'yi ziyaret eden Sanbâdi bu müessese- 
de 6500 kitap gördüğünü nakletmektedir.” 


Beytülhikme ve Dârülhikme'nin birer kütüphane mi, 
yoksa birer üniversite mi oldukları tartışıladursun, İslâm 
âleminde ilk vakıf kütüphanesinin Basra'da açıldığı bilin- 
mektedir. İslâm'ın bu ilk vakıf kütüphanesi, 1090 yılında 
“İmâmü”l-Mühtedi” unvanıyla ortaya çıkan reisleri ve arka- 
sına topladığı 10.000 kişilik kuvvetle Basra'yı yağmalayıp 
sonra da şehirle beraber bu kütüphaneyi yangına veren Kar- 


347 C. Zeydan, II, 224 vd. 
348 S. Eyice, а.р.т., s. 50. 


349 H.İ. Hasan, Târihu'd-Devleti'(-Fâtımiyye, s. 382; S. Руке a.g.m., s. 
306: н П, 230. 
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matiler?ce yok edilmiştir.”* Bu kütüphanelerden başka Bas- 
ra'da İbn Savvâr Kütüphanesi, Bağdat'ta Ebü Nasr Şâpur 
b. Erdeşir Kütüphanesi, Zeydi Mescidi Vakıf Kütüphanesi 
gibi şahıs kütüphaneleri de İslâm âleminde ilim dünyasına 
hizmet vermişlerdir.” Meşhur tarihçi Hilâl es-Sâbi de (v. 
1088) 1060 yılında Bağdat'ta 1000 cilt kitaptan oluşan kü- 
tüphane kurarak buranın yönetimi için bir kütüphaneci tayin 
etmişti. Fakat Nizâmiye Kütüphanesi'nin açılması sebebiyle 
kütüphanecinin işine son vererek kütüphaneyi de satmıştı.*? 


Bizim asıl üzerinde durmak istediğimiz, Nizâmiye 
kütüphaneleridir. Nizâmiye medreselerinin kuruluşundan 
bahsederken, bütün eğitim kurumlarının mâbedlerin çev- 
resinde kurulduğunu, bu sebeple medrese ile camilerin or- 
tak özelliklerinin olduğu görülmüştü.” Bu ortak özellik, 
kütüphane konusunda da mevcuttur. Medreselerden önce, 
eğitim kurumları olarak camilerin görev yapması gibi,*“* 
kütüphaneler konusunda da camiler medreselerden öncedir. 
А. М. Hasaneyn bu konuda, “Camiler aynı zamanda büyük 
kütüphanelere de sahipti. Çoğu dini kitaplardan oluşan bu 
kütüphaneler, hibe yahut vakıf yoluyla teşekkül etmişti. 
Ayrıca, mantık, felsefe ve felekiyyât konularında kitaplar 
da mevcuttu. Buralarda edebi münazaralar ve ilmi sohbet- 
ler yapılırdı” demektedir.*** Medreselerin kuruluşuyla be- 
raber kütüphaneler de medreselerin bünyesinde yer almaya 
ve medresenin müştemilatından bir parça olmaya başladı. 


350 İbnü’l-Cevzî, ІХ, 53; O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 318. 

351 Geniş bilgi için bk. A. Çelebi, a.g.e,, s. 183 vd.; G. Makdisi, a.g.e., s. 68 vd. 
352 İbnü'l-Cevzi, XVI, 61; C. Makdisi, a.g.e., s. 70. 

353 C. Baltacı, a.g.m., s. 4. 

354 S. Eyice, a.g.m., s. 51. 

355 A. M. Hasaneyn, a.g.e., s. 189 vd. 
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Medreseler inşa ederek büyük bir üne kavuşmuş olan 
Nizâmülmülk, vezirliğiyle beraber “ihsanlar, ödüller da- 
sıtmaya, vakıf gelirleriyle medreseler, mescidler, ribâtlar 
ve binalar onarıp takviye etmeye, en nefis, en güzel kitap- 
lardan meydana gelen kitaplıklarla medreseleri süslemeye 
başladı.“ İnşa ettirdiği her medresenin nefis ve çeşitli 
mevzularla alakalı kitaplardan oluşan bir kütüphanesi olup, 
bu kütüphaneden sorumlu bir de müdür (hâzin) bulunur- 
du.” Nizâmülmülk için medrese ve kütüphane ayrılmaz bir 
bütündü. Medreseyle beraber onu yaşatacak vakıflar tahsis 
edilir ve kütüphanesi teşekkül ettirilirdi. Bu konuda Bün- 
dâri, “Herhangi bir beldede ulemadan temeyyüz ve tebahhur 
etmiş bir kimse görürse, onun için bir medrese bina eder ve 
o medreseye vakıf tahsis eder ve orada kütüphane bulundu- 
rurdu” demek suretiyle, Nizâmülmülk'ün medreseye, ilim 
adamına ve kütüphaneye verdiği öneme işaret etmektedir. 


a) Kütüphane Personeli 


Kütüphanenin düzgün bir şekilde işlemesi ve okuyu- 
cuya hizmet verebilmesi için, bu müesseseden sorumlu 
kişilerin olması gerekir. Bu da burada çalışan personelin 
ehliyeti ve görev taksimiyle mümkün olabilir. Kaynaklar- 
dan elde edilebildiği şekliyle, Nizâmiye Kütüphanesi'nde 
görev yapan personel şunlardan ibaretti: 


1. Kütüphane Müdürü (Hâzin) 
Hâzin, kütüphanenin en yetkili memuru olarak bura- 


nın bütün işlerinden sorumluydu. “Kütüphanenin ilmi ve 


356 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 68, İbnü'l-Adim, a.g.e, s. 41. 

357 H. Emin, a.g.e., s. 234; S. Eyice, а.р.т., s. 62. 

358 Bündâri, a.g.e., s. 58; İ. Erünsal, “İslâm Medeniyetinde Kütüphane- 
ler”, D.G.B.I.T,, XIV, 245. 
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idari işlerini yürütürdü. Yeni çıkan kitapları kütüphaneye 
alır; katalogların titizlikle yapılmasına, güzel tanzim ve 
tertip edilmesine nezaret eder ve mümkün olduğu nisbette 
okuyucuya her türlü kolaylığı sağlardı. Kitapları yıpran- 
maktan korumak, pörsüyenleri tamir ettirmek, cilde ihtiyaç 
gösterenleri ciltletmek, ehil olmayan kimselere karşı kita- 
bı esirgemek, muhtaç olanların isteklerini bol bol vermek 
ve kitabı ödünç verme işinde, kitap alma imkânına sahip 
olmayan fakirlere varlıklı olanlara karşı öncelik tanımak 
onun vazifeleri arasında idi. 35 


Genellikle kütüphane müdürü tek olurdu. Nitekim Ve- 
zir Nâsırüddin İbn Mehdi, Nizâmiye Kütüphanesi'ne yeni 
bir kütüphaneci atayınca, medresenin müderrisi (yönetici- 
si) kütüphane vakfiyesine göre, yalnızca bir kütüphaneciye 
maaş verilebileceğini söyleyerek atamaya karşı çıkmıştı. ?% 
Fakat bazı büyük kütüphanelerde hâzinin yükünü hafiflet- 
mek için yardımcı memurlar tayin edilebiliyordu. °°! 


Kütüphaneye tayin edilen müdürler sıradan kimseler 
olmayıp, devrin tanınmış ilim ve marifet erbabı kişileriy- 
di. Bunlardan biri ve Nizâmiye'nin ilk hâzini olan Ebü 
Yusuf Yakub el-İsferâyini (у. 1104), devrin tanınmış âlimi 
Ebü't-Tayyib et-Taberi'den fıkıh okumuştu. 2°? Fakih ve 
Eş'ari mezhebi üzerine marifet sahibiydi. `°? Aynı zaman- 
da edebiyatçı, şair ve hattattı. *** Yine başka bir hâzin olan 
ve İbnü”l-Hatib et-Tebrizi olarak tanınan Ebü Zekeriyya 
Yahya b. Ali (v. 1108), nahiv, lugat ve edebiyat sahasında 
zamanının önde gelenlerinden olup sahasında otorite idi. 


359 A. Çelebi, a.g.e., 153. 

360 Youssef Eche, Les Bibliothegues Arabes, Damas 1967, s. 169. 

361 А. Çelebi, a.g.e., s. 153. 

362 Kütübi, Muhammed b. Şâkir, Fevdfü '/-Vefeyât, Beyrut 1973, IV, 335. 
363 Sübki, IV, 359. 

364 Y. Eche, a.g.e., s. 167; Kütübi, V, 335. 
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Bu şahıs Nizâmiye Medresesi'nde edebiyat müderrisliği 
de yapmış, ünü ülkenin her tarafına yayılmıştı. #° Başka 
bir kütüphaneci olan Ebü”l-Kasım el-Ensâri (v. 1118) İmâ- 
mü'l-Haremeyn el-Cüveyni'nin öğrencilerinden olup, dö- 
neminin önemli şahsiyetlerindendi. °% Hâzinlerin ilmi kari- 
yerlerinden de anlaşılacağı üzere, kütüphane müdürlüğüne 
tayin edilen kişiler, devrin önemli şahsiyetleri arasından 
seçiliyordu. Bu da kütüphaneye ve kütüphane müdürüne 
verilen önemi göstermesi bakımından önemlidir. 


2. Müstensihler 


Matbaanın mevcut olmadığı bir dönemde bu şahıslar 
büyük görevler icra ediyorlardı. Kütüphaneyi zenginleştir- 
mek için, yeni çıkan kitaplar, bir nüshasını yazmak üze- 
re müstensihe getirilirdi. Eğer kitabın sahibi, kitabı ödünç 
vermekten kaçınırsa, kendi nezaretinde yazmak üzere müs- 
tensih oraya giderdi. Müstensihlerin süret çıkarırken titiz 
davranmasına ve yazdıklarını hatasız yazmasına dikkat 
edilirdi. Bu şekilde kütüphaneler zenginleştirilmişlerdir. *“ 


Kütüphanelerle birlikte devrin ilim hayatının vazgeçil- 
mez unsurlarından olan müstensihlere “varrakin” de denir- 
di. Bunların ekserisi hattat veya edebiyatçı idiler. °% XII. 
asırda Bağdat'ta bir çarşıda yüzden fazla “varrâk” dükkânı 
mevcuttu. Bu dükkânlar bahsedilen faaliyetlerin yanı sıra, 
ulemanın da buluşma, birbirleriyle görüş alışverişinde bu- 
lunma yerleriydi.”** | 


365 Yâküt el-Hamevi, Mw'cemü'(-Üdebâ, XX, 25 vd.; Süyüti, Buğye- 
tü'l-Vuât fi Tabakâti'-Lugaviyyin ve 'n-Nühât, 11, 338. 

366 Sübki, УП, 793 vd. 

367 A. Çelebi, a.g.e., s. 160. 

368 А. M. Наѕапеуп, a.g.e., s. 190. 

369 Asiri, a.g.e., s. 182 vd. 
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Nizâmiye Kütüphanesi hâzinliğine tayin edilen şahıs- 
ların genellikle edebiyatçı, şair ve hattat olmaları da tesa- 
düfi değildir, Ebü Yusuf el-İsferâyini, edebiyatçı, şair ve 
hattattı.*”? Ebü Zekeriyya b. Yahya iyi bir edebiyatçıydı. 
Ali b. Ahmed el-Bekri (veya muhtemelen Ali b. Ömer b. 
Ahmed) (v. 1179) iyi bir edebiyatçı ve hattattı. Bu şahıs 
değişik kitaplardan pek çok süretler çıkararak Nizâmiye 
Kütüphanesi'ni zenginleştirmişti.””! Nizâmiye Kütüphane- 
si'ne atanan hâzin ve yardımcılarının edip ve hattat olma- 
ları, onların idari hizmetler yanında, istinsah işleriyle de 
ilgilendiklerini göstermektedir. 


3. Yardımcı Personel 


Büyük bir kütüphanenin sadece bir müdürle hizmet 
vermesi düşünülemez. Bu sebeple müdürün idaresi altın- 
da, müdüre yardımcı personelin de çalıştığı görülmektedir. . 
Kütüphanelerde “müderris ve öğrencilerden istinsah yap- 
mak isteyenlere meccanen kâğıt, kalem, mürekkep gibi le- 
vazım da kütüphanelerin masrafları arasında yer almıştı. Ve 
her kütüphanede gelip gidenlere hizmet eden kayyumlar da 
bulunurdu.” Kütüphaneden faydalanmak isteyen okuyu- 
culara kitap raflarının yerini gösteren veya kitapları alarak 
okuma salonuna getiren bu kişilere “münâvil” de denirdi.*” 


Nizâmiye kütüphanelerinde, bu saydığımız işleri ya- 
pan ve kütüphane müdürüne yardımcı olan bir gruba rast- 
lanmaktadır. “Müşrif” adı ile anılan bu şahısların görevi 
günümüzdeki kütüphaneci yardımcısı görevine denk düş- 
mekteydi.”* Müşrifliğe getirilen kişiler ile kütüphane mü- 


370 Y. Eche, a.g.e., s. 167. 

371 Yâküt, ХП, 284; Y. Eche, a.g.e., s. 169 vd. 

372 Н. В. Öymen, a.g.m., s. 39. 

373 A. Çelebi, a.g.e., s. 171. 

34 Y. Eche, a.g.e., s. 169; Í. Erünsal, a.g.m., s. 244. 
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dürleri gibi şair, edip ve hattat kişiler arasından seçiliyordu. 
Hatta bunlar arasında kadılık görevini terkederek, Nizâmi- 
ye Kütüphanesi'nde kütüphaneci yardımcılığı görevine 
gelen Ali b. Ubeydullah b. Ali el-Bâkıllâni (v. 1232) gibi 
şahıslara da rastlanmaktadır.” Nizâmiye Medresesi Kü- 
tüphanesi”nde çalışan ve kendilerine “mürettip” denen bir 
gruba daha rastlanmaktadır. Bunların müstensih mi, yok- 
sa kütüphanedeki kitapların dizilmesiyle mi ilgilendikleri 
konusunda açık bilgi bulunmamaktadır. Bu yüzden bunları 
yardımcı personelden saymak doğru olacaktır. Ebü Tâhir 
ed-Dımaşki adlı mürettip, Ebü İshak'tan şiirler nakletmiş- 
ken, İbrahim b. Şeybân en-Nefli adlı diğer mürettip, med- 
resedeki görevinin yanında Ebü İshak'ın Horasan yolculu- 
ğunda da bulunmuş ve şeyhe hizmet etmişti.” 


Yardımcı personel olarak kitapların ciltlenmesiyle il- 
gilenen mücellit ve kütüphanenin temizlik işlerine bakan 
müstahdemleri de saymak mümkündür. Yalnız bu şahıslar 
daha önce zikrettiğimiz şahıslar gibi ilim sahibi olmayıp, 
mesleklerini normal olarak icra edecek kişilerdir. 


b) Kütüphane Binası 


Nizâmiye Medresesi eğitime başladıktan sonra kütüp- 
hane (dârülkütüb) olarak büyük ve özel bir bina ayrıldı.” 
Fakat kaynaklarımız bu binanın tafsilatı hakkında bilgi 
vermemektedir. Daha önceden inşa edilen Şiraz, Kurtuba, 
Kahire vb. yerlerdeki kütüphanelerde, kütüphane binası 
aralarını genişçe bir holün birleştirdiği pek çok odadan 
meydana geliyordu. Odaların bir kısmı kitaplar, bir kısmı 
mütalaa ve bir kısmı da dinlenmek için ayrılmıştı. Kitaplar 


375. Y. che; q.ee; s. 171, 


376 İbnü's-Salâh, Tabakátü 'l-Fukahái's-Sáfiiyye, І, 309. 
377 Y. Eche, a.g.e., s. 166. 
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raflara konuyor ve raflar duvarlara tutturuluyordu.*”* Adu- 
düddevle'nin (v. 982) Şiraz'daki kütüphanesinde kitapların 
bulunduğu odalarda, işlemeli ağaçtan yapılmış dolaplara 
kitaplar üst üste diziliyordu. Her ilim dalına da ayrı bir oda 
ayrılmıştı.” 


Nizâmiye Kütüphanesi bu kütüphanelerden daha bü- 
yük ve geliri daha çok olduğuna göre, bu sayılan vasıfların 
daha mükemmeli olmasa bile, en azından bu kadarı Nizâ- 
miye Kütüphanesi'nde de mevcuttu. 


Kütüphanedeki kitaplar için muntazam fihrist tutu- 
lurdu. Bahsi geçen Adudüddevle’nin kütüphanesinin fih- 
risti, her branştan kitaba göre ayrı yapılmış olup on cilde 
ulaşıyordu. Nizâmiye Kütüphanesi'nin de çok detaylı bir 
fihristi mevcuttu. İbnü”l-Cevzi, Nizâmiye Kütüphanesi'nin 
fihristini görmüş ve kitap sayısının 6000 cilt civarında ol- 
duğunu nakletmiştir.”"" 


Nizâmiye Medresesi'yle birlikte inşa edilen Nizâmiye 
Kütüphanesi, 1116 senesinde kütüphane civarında çıkan 
bir yangının kütüphaneye sıçraması sonucu yandı. Kütüp- 
hanedeki kitaplar ise talebelerin gayretiyle başka bir yere 
nakledilerek kurtarıldı.**! Bu yanan kütüphaneye “Nizâmi- 
ye Eski Kütüphanesi” denir. 


Sultanlar, halka ihsan, ulemaya da ikramda bulunarak 
halkın rızasını kazanma yoluna gidiyorlardı. Bunun için 
de cami, medrese, kütüphane vb. binalar inşa ediyorlardı.**? 


378 A. Çelebi, a.g.e., s. 143. 

379 A. Çelebi, a.g.e., s. 144. 

380 A. Çelebi, a.g.e., s. 148; İ. Erünsal, a.g.m,, s. 245. 

381 İbn Kesir, e/-Bidâye ve'n-Nihâye, Beyrut 1990, XII, 179; İbnü”l-Esir, 
Beyrut 1989, Х, 523. 

382 С. Zeydân, II, 221. 


118 


Halifeliğin dünyevi iktidarını yeniden temin etme yolun- 
da ciddi gayretleri olan Abbâsi Halifesi Nâsır Lidinillâh 
da aynı yolu izledi ve 1193 yılında yanmış olan Nizâmiye 
Kütüphanesi'ni yeniden inşa ettirdi. Bu bina artık kurucu- 
sunun adından dolayı “en-Nâsıriyye” olarak anılacaktır. 
Nâsır-Lidinillâh sadece bina inşa ettirmekle kalmadı, bin- 
lerce eserden oluşan koleksiyonunu da Nizâmiye Kütüpha- 
пеѕі’пе vakfetti.'“* Nizâmiye Kütüphanesi'nin bu yeni hali 
son devrine kadar devam etmiştir. 


с) Kütüphaneye Kitap Temini 


Nizâmiye Kütüphanesi'ne kitap temini; ya belirli ki- 
(арѕеуег şahısların kitaplarını kütüphaneye vakfetmesiyle 
veyahut da istinsah yoluyla mümkün oluyordu. Kütüpha- 
neye ilk kitap vakfeden şahıs, müessesenin kurucusu Nizâ- 
тік” йг. Meşhur Mu'tezili âlim ve 700 ciltlik tefsiri 
olduğu rivayet edilen Ebü Yusuf el-Kazvini (у. 1095), Nızâ- 
mülmülk?e dört eşsiz eser hediye etmişti. Bunların arasında, 
farklı kıraatlerin satırlar arasında kırmızı, nadir kelimelerin 
izahının mavi renkle yazıldığı, altın varaklarla işli değerli 
bir Kur'an ve Ebü Ömer b. Hayyüye'nin (у. 1047) hattını 
taşıyan İbrahim el-Harbi'nin on ciltlik Garfbü /-Hadis'i de 
vardı. Nizâmülmülk bu eserleri Nizâmiye Kütüphanesi'ne 
vakfetmiştir.”*“ Nizâmiye'ye kitap vakfeden başka bir şa- 
his da Muhibbüddin İbnü”n-Neccâr'dır (у. 1245). Bu şahıs 
Bağdat'ta tahsilini tamamladıktan sonra, Şam, Mısır, Hi- 
caz, İsfahan, Nişâbur vb. diyarları gezerek ilmini artırdı. 
Pek çok değerli eserin de müellifi olan bu seçkin tarihçi 


383 İbnü'l-Esir, ХП, 104; Y. Eche, a.g.e., s. 170; 1. Erünsal, a.g.m., s. 245. 

384 İbnü'l-Cevzi, УШ, 606. 

385 Sübki, У, 121; А. Çelebi, a.g.e., s. 188; Adam Mez, Onuncu Yüzyılda 
İslâm Medeniyeti, s. 212. 
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ve muhaddis âlim, kendi eserlerini ve seyahatlerinde temin 
ettiği kitaplarını Nizâmiye Kütüphanesi'ne vakfetti.*““ Fa- 
kih, hafız, muhaddis, şair ve tarihçi Tâceddin Ali b. Enceb 
İbnü's-Sâi de çok sayıda nadide eserden oluşan kitaplarını 
Nizâmiye Kütüphanesi'ne vakfetmişti.”87 


Nizâmiye Kütüphanesi'ne kitap vakfeden ünlülerden 
biri de Halife Маз LidInillâh'tır. Halife sarayında büyük 
bir kütüphane meydana getirmişti. Yanan Nizâmiye kü- 
tüphane binasını yeniden inşa ettirdikten sonra, Abdürre- 
şid Mübeşşir b. Ahmed'i (v. 1193) kitapların seçim işiyle 
görevlendirdi. Seçilen kitaplardan binlerce ciltlik bir kısmı 
Nizâmiye Kütüphanesi'ne vakfedildi.”** 


Kütüphaneye kitap temini sadece vakıf yoluyla olmu- 
yor, mevcut kitaplardan nüshalar çıkarılarak da kütüphane 
zenginleştiriliyordu. Nizâmiye Kütüphanesi hâzinlerinden 
olan Ali b. Ömer b. Ahmed (v. 575/1179) iyi bir hattat ol- 
ması sebebiyle pek çok kitaptan kaliteli kopyalar çıkararak 
kütüphaneyi zenginleştirmişti.** Diğer hâzin ve müsten- 
sihlerin de aynı yolla kütüphaneyi zenginleştirdikleri kuv- 
vetle muhtemeldir. 


ç) Önemli Kütüphaneciler ve Yardımcıları 


Kütüphanesinde görev yapan tanınmış hâzin ve yar- 
dımcılarından tespit edilebilenler şunlardır: 


Ebü Yusuf Yakub el-İsferâyini (v. 1104): Irak ve Şam 
diyarlarına sefer etmiş, Bağdat'a gelerek Ebü't-Tayyib 


386 İbn Kadı Şühbe, Zabakâtü'ş-Şâfiiyye, Haydarâbâd 1978, 1, 156 vd.; N. 
Ma'rüf, І, 237; Y. Eche, a.g.e., s. 171. 

387 Y. Есһе, a.g.e., s. 171. : 

388 İbnü'l-Esir, XII, 104; А. Çelebi, a.g.e., s. 191; Y. Eche, a.g.e., s. 170. 

389 Y. Есһе, a.g.e., s. 170. 
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et-Taberi?den fıkıh okumuştur. Eş'ari mezhebi üzerine 
önde gelenlerdendi. Fakih, usulcü, edebiyatçı, şair ve hat- 
tattı. Önemli eserleri şunlardır: e/-Müztazhiri (imâmet ve 
hilafetin şartları hakkındadır), Siyerü'/-Hulefâ, Mehâsi- 
nü '1-Еаер, Bedâiu 'I-Ahbâr ve Revâiu'(-Eş “атл 


Muhammed b. Ahmed el-Ebiverdi (v. 1114): Nizâmül- 
mülk'ün oğlu Müeyyidülmülk'ün yanında çalışmıştı. Daha 
sonra Selçuklu emirlerinin yanında hizmet gördü. Arapça 
ve edebiyat sahasında onun benzeri yoktu. İsferâyini”den 
sonra Nizâmiye Kütüphanesi hâzinliğine getirildi. Bağ- 
dat'ta yirmi yıl ikamet etti. Sultan Muhammed b. Melik- 
şah'ın yanında itibarı yüksek olup onun memurlarındandı. 
Lugat, ensâb, tabakat vb. türden pek çok eseri mevcuttur.” 


Ebü Zekeriyya Yahya b. Ali (v. 1108): Nizâmiye Kü- 
tüphanesi hâzinlerinin en meşhurlarındandır. İbnü”l-Hatib 
et-Tebrizi diye tanınır. Ebü'l-Alâ el-Maarri'den ilim tah- 
sil etmiştir. Nahiv, lugat ve edebiyat sahasında şöhretli bir 
şahsiyetti. Nizâmiye'de müderrislik yaptı. Eserleri: 72/57- 
rü'l-Kur'ân, İ'râbü'-Kur'ân, el-Kâfiye fi'-Urüdi ve'l- 
Kavâfi vb. gibi pek çok eseri vardır. ?? ° 


Ekremüddin Ebü Süheyl (v. ?): Nizâmiye'nin hâzinlerin- 
dendir. İsfahâni'nin çağdaşı idi. Hatıralarında İsfahâni”den 
çokça bahseder.” 


Ali b. Ahmed el-Bekri (v. 1179): Edebiyatta marifet 
sahibi biriydi. Ebü Mansür el-Cevâliki”den nahiv okumuş- 


390 Sübki, V, 359; İbn Kadı Şühbe, І, 304; Kütübi, IV, 335; Kâtib Çelebi, 
Keşfü 'z-Zunün, Istanbul 1972, П, 1608. 

391 Yâküt, ХУП, 234 vd.; Y. Eche, a.g.e., s. 167; А. Çelebi, a.g.e., s. 196. 

392 Yâküt, XX, 25 vd.; Süyüti, Вибуе, I, 338; K. Çelebi, П, 1377; A. Çe- 
lebi, a.g.e., s. 156; Y. Eche, a.g.e., s. 168. 

393 Y. Eche, a.g.e., s. 168. 
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tu. Faziletli bir şahıs olup hattı güzel ve hıfzı kuvvetliydi. ` 
Edebi eserleri vardır. ** | 


Ali b. Ömer b. Ahmed (у. 1179): Bu şahsın, Ali b. Ah- 
med el-Bekri olması da mümkündür. İyi bir hattat olması 
hasebiyle Nizâmiye Kütüphanesi'ne pek çok eser kazan- 
dırmıştır.”ö 


Ömer b. Abdullah en-Nahvi (v. 1204): Künyesi Ebü”l-Ka- 
sım’dır. Önceleri Hanbeli mezhebinde iken sonradan Şâfii 
mezhebine geçerek Nizâmiye Medresesi'nde kütüphanecilik 
görevine getirilmişti. Son derece zeki bir şahsiyet olup, za- 
manında nahiv ve lugat konusunda önde gelenlerdendi.”* 


Abdülkadir b. Davud b. Ebü Nasr b. Nakkâr el-Vâsıti 
(у. 1222): Nizâmiye Kütüphanesi'nin ikinci döneminin 
seçkin hâzinlerindendir. Daha sonra Nizâmiye'de fıkıh, 
matematik ve miras hukuku konusunda ders verdi. Kütüp- 
hanecilikten müderrisliğe geçen nadir şahıslardandır. °” 


Fahreddin Ebü: Muhammed Gaffâr b. Mekki el-Hâcib 
(v. 1328): İyi bir edebiyatçı olan bu şahıs, Nizâmiye'de ika- 
met ederdi. ?% 

Abdürrahim el-Haddâdi (v. 1340): Önce Müstansıriy- 
уе, daha sonra da Nizâmiye Kütüphanesi hâzinliği yaptı. 3? 

Süleyman b. Nâsır Ebü'l-Kasım el-Ensâri (v. 1118): 
Ünlü kütüphanecilerden tespit edebildiğimiz son şahıstır. 
Nişâbur Nizâmiyesi hâzinliği yapmıştır. İmâmü’l-Hare- 
meyn уе Kuşeyri'den ilim almış olup, tasavvufta Nişâbur'un 
önde gelen şahsiyetlerindendi. Dindarlığı yüzünden bu 


394 Yâküt, ХП, 284; Süyüti, П, 142; Y. Eche, a.g.e., s. 170. 
395 Y. Eche, a.g.e., s. 170. 

396 Süyüti, П, 219. 

397 у. Eche age, s. İTİ, 

398 Y. Eche, a.g.e., s. 171. 

399 N. Ma'rüflil, 361. 
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göreve getirilmişti. Eserleri: Şerhu '/-İrşdd fi Usüli'd-Din, 
el-Gunye. *“* 

Önde gelen kütüphanecilerin yanında, kütüphaneci 
yardımcılığı görevinde bulunan şu şahıslar da zikredilebilir: 


Debbâs Ebü Gaffâr Ömer b. Ebü Bekir Ubeydullah (у. 
1204): Dini ilimlerde ve edebiyatta mahir biriydi. 


Ali b. Ubeydullah b. Ali el-Bâkıllâni (v. 1332): Nizâ- 
miye?'den yetişmişti. Küfe kadılığını terkederek kütüphane 
yardımcılığı görevini üstlendi. “°! 


d) Selçuklular Döneminde Diğer Kütüphaneler 


Selçuklu döneminde memleketin her tarafı medrese- 
lerle beraber kütüphanelerle donatılmıştı. Sultan Sencer'in 
pâyıtahtı olan Merv zengin kütüphanelerle süslüydü. Şe- 
hirde on büyük vakıf kütüphanesi vardı. Bunlar: 

Aziziye Kütüphanesi: Sencer'in adamlarından İzzeddin 
Zencâni tarafından tesis edilmiş olup 12.000 cilt kitap vardı. 

Kemaliye Kütüphanesi: Aziziye ile aynı camideydi. 


Şerefülmülk Müstevfi Kütüphanesi: Hanefiler?'e mah- 
sus olan medreseye aitti. 


Nizâmiye Kütüphanesi: Şâfiiler'e ait olan Nizâmiye 
Medresesi'ne aitti. 

Amidiye Kütüphanesi: Aynı adlı medreseye aitti. 

Hatuniye Kütüphanesi: Aynı adlı medreseye aitti. 

Bunlardan başka Vezir Mecdülmülk Kütüphanesi, Zâ- 


miya Kütüphanesi ve Sâmâni hanedanına ait iki kütüpha- 
ne mevcut idi. Bunların haricinde Sultan Sencer'in özel bir 


400 Sübki, УП, 96 vd. 
401 Y. Eche, a.g.e., s. 169 vd. 
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kütüphanesi de vardı.“ Bu kütüphanelerdeki eserlerin nüs- 
haları çok kıymetli olup buralardan faydalanmak da çok ko- 
laydı. 1153'te Sencer'in Oğuzlar'a mağlubiyetinden sonra 
bu kütüphaneler zarar gördü. Daha sonraki Moğol istilasıyla 
beraber bu kütüphaneler tahrip edilmişlerdir. Nasirüddin-i 
Tüsi, yağmalanan kitaplardan Merâga'daki büyük rasatha- 
nesinin yanında 400.000 yazmadan oluşan bir kütüphane 
meydana getirmişti.” 


Aynı dönemde Bağdat'ta bulunan kütüphaneler ise 


şunlardı:104 


Nizâmiye Medresesi Kütüphanesi: Medrese mülhaka- 
tından olup 6000 cilt kitap mevcuttu. 


Ebü Hanife Medresesi Kütüphanesi: Medreseye bitişik- 
ti. Buranın da zengin ve'nefis bir kitap koleksiyonu vardı. 

Dârü'l-Müsennât Kütüphanesi: Nâsır-Lidinillâh tara- 
fından yaptırılmış ve zengin kitaplar vakfedilmişti. 

er-Ribâtü'l-Hâtüni es-Selçüki Kütüphanesi: Halife 
Nâsır-Lidinillâh, Selçuklu ailesinden olan hanımının türbe- 
si için vakfetmiştir. Bağdat'ın batı tarafında bulunuyordu. 

er-Ribât bi'l-Harimi et-Tâhiri: Nâsır-Lidinillâh 1193 
senesinde inşa ettirdi. Bağdat'ın en güzel ribâtı olan buraya 
külliyatlı kitap vakfetti. 

er-Ribâtü'İ-Me'müniyye Kütüphanesi: Eski Bağdat'ın 
mahallelerinde idi. 

Halife Kâim-Biemrillâh Kütüphanesi: Nadir ve nefis 
eserlerden oluşan bir kütüphaneydi. 


402 М. Şerefeddin, “Gazâli ve Sancar”, T.M. (1925), s. 54 vd.; O. Turan, 
Selçuklular Tarihi..., s. 334 vd. 

403 Е. Köprülü, “Hârizmşahlar”, /А, УЛ, 287; O. Turan, Selçukluluar Tari- 
hi... s. 334 vd.; і. Erünsal, a.g.e., s. 245. 

404 Н. Emin, a.g.e., s. 393. 
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Ç) NİZÂMİYE VAKIFLARI 


Vakıf kelimesinin sözlük anlamı, hapsetmek ve alıkoy- 
maktır. Hukuki manası ise, bir mülkiyetin intifa hakkının 
kamu yararına tahsis edilerek halkın faydasına sunulma- 
sıdır. Vakfedilen mülk, şahıs mülkiyetinden çıkar ve Al- 
lahtın mülkü hükmünü kazanır. Ebediyen temlik ve temel- 
lükten menedilir. Başka bir ifade ile: “Bir kişi, mülkiyeti- 
ne sahip olduğu menkul veya gayri menkul mallarından bir 
kısmını veya onların tamamını, Allah'ın rızasını kazanma 
niyetiyle, halkın herhangi bir ihtiyacını gidermek üzere 
dini, hayri ve içtimai bir gayeye müebbeden tahsis ederse, 
malını vakfetmiş, yani bir vakıf kurmuş olur.”9 


İslâm dünyasında Hz. Peygamber'den başlayarak de- 
vam edegelen bir vakıf geleneğinin olduğu mâlumdur. Va- 
kıflar, vakfın tanımında da izah edildiği gibi, cemiyetin hay- 
rına olan imaret, çeşme, sebil, kütüphane, hastahane, med- 
rese vb. konular da teşekkül ettirilmiştir. İslâm dünyasında 
dârülhadis, dârülkurrâ ve medreselerin büyük bir kısmı da 
vakıf olarak yapılmış, müderris, тиа, vaiz, hâfızü'l-kütüb 
ve öğrenciler için gerekli bütün harcamalar da bu vakıflarca 
karşılanmıştır. Bu eğitim kurumlarının tarih içerisinde en 
önemlilerinden biri olan Nizâmiye medreseleri de vakfa da- 
yanmakta idi. 


a) Vakfın Kuruluşu ve Gayesi 


Memleketin her tarafını imar eden, cami, mescid, ribât 
ve medrese yaptıran Nizâmülmülk'ün kendisi âlim olduğu 


405 Z. Kazıcı-M. Şeker, İslâm-Türk Medeniyeti Tarihi, İstanbul 1982, s. 247. 

406 Ө. №. Bilmen, Hukük-ı İslâmiyye ve Istılâhdi-ı Fıkhiyye Kâmüsu, İs- 
tanbul, ts., ТУ, 284. I 

407 В. Yediyıldız, “İslâmda Vakıf”, D.G.B.İ.7, XIV, 19. 
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gibi, âlimleri de severdi.“ Yaptırmış olduğu medreselerle ` 
ilmi ve ilim ehlini yüceltmiştir. İlmin yücelmesi için sa- 
dece medreseler bina etmekle kalmamış, bu müesseselerin 
görevlerini tam olarak yapabilmeleri için onların mali yön- 
den sıkıntıya düşmemelerini de temin etmiştir. 


Nizâmülmülk, yapılan medreselere gelir kaynağı ola- 
rak vakıflar tahsis etmiş, böylece onları bol ve sürekli bir 
gelire kavuşturmuştur."9 Dâimi bir gelire sahip olan med- 
reseler mali muhtariyete de sahip olmuşlardır. Bu konu- 
da M. A. Köymen, “Medreseler yüksek öğretime tahsis 
edilmiş müstakil binasıyla, medresenin emrinde yardımcı 
bir müessese olan kütüphanesiyle, artık aldıkları maaşlar- 
la geçim kaygısından kurtularak kendilerini mesleklerine 
veren öğretim üyeleri ve yardımcılarıyla, aldıkları burslar 
ve kaldıkları yurtlarla kendilerini kaygısızca öğrenime ver- 
mek imkânını bulan öğrencileriyle yalnız zamanına göre 
değil, şimdiki zamana göre de ileri müesseseler sayılabilir- 
ler"! demektedir. Medrese müderrislerini ve öğrencilerini 
bu derece ilme yönelten husus, onların geçim endişesinden 
uzak ve sadece ilmi faaliyetler içinde olmalarıdır. Bunu 
temin eden şey de medreseye vakfedilen bol gelirli arazi 
ve emlakten oluşan vakıflardır. 1065 senesinde yapımına 
başlanan ve 1067 senesinde bitirilerek eğitime başlayan 
Bağdat Nizâmiye Medresesi'nin vakıflarının üç sene sonra 
1070 tarihinde tamamlanarak eğitimin hizmetine verildiği 
görülmektedir.*? Bu tarihten sonra daha da artan bir oranda 
vakıf ve vakıf gelirleri büyümüş, Moğol istilasıyla beraber 
inkıraza düşene kadar devam etmiştir. 


408 İbnü'l-Adim, a.g.e., s. 36. 

409 Sübkî, IV, 319. 

40 İbnü'l-Adim, a.g.e., s. 59; Sübki, ТУ, 319; H. Emin, a.g.e., s. 219. 
41 M.A. Köymen, a.g.e., s. 385. 

412 İbnü'l-Cevzi, VIII, 606. 
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b) Vakfiye Şartları ve Vakfın Gelirleri 


Değişik kaynaklarda, Nizâmülmülk'ün medreseye 
büyük miktarlarda gelir getiren gayri menkuller vakfettiği 
zikredilmekte, fakat bu mallar hakkında kesin ve teferru- 
atlı bilgi verilmemektedir. Nizâmiye Medresesi'nin gelir- 
lerinin kaydedildiği zikredilen vakıf belgesi de ne yazık 
ki zamanımıza kadar ulaşamamış, medrese binası gibi o 
da yok olmuştur. Vakıf belgesi bulunmamakla birlikte, bu 
belgenin kaynaklara yansıyan şekli bulunmaktadır. Dola- 
yısıyla İbnü”l-Cevzi ve Sıbt İbnü”l-Cevzi gibi kaynaklarda 
nakledilen şeklinden istifade edilmek mecburiyeti vardır. 


İbnü”l-Cevzi bu konuda, “14 Nisan 1070 tarihinde Pa- 
zartesi günü, Vezir Fahrüddevle'nin oğlu Ebü’l-Kasım, iki 
nakib, Bağdat'ın önde gelen eşrafı, kâdılkudât (başkadı) ve 
şahitler, Bağdat Valisi Ebü Nasr tarafından Nizâmiye Med- 
геѕеѕі’пае toplandılar. Okunan vakfiye belgesiyle kitaplar, 
çeşitli emlak ve Nizâmiye Kapısı yanında inşa edilen çarşı 
vakfiye şartları içinde Nizâmiye'ye vakfedildi. Vakfın ida- 
resi Nizâmülmülk ve evlatlarına aitti” demektedir." Aynı 
konuda Sıbt İbnü”l-Cevzi benzer ifadeler kullanarak, “Ніс- 
ri 462 senesinde Nizâmülmülk, Nizâmiye'ye vakıflar te- 
sis etti. Beytünnevbede vezir, kadılar ve güvenilir kişiler 
toplanarak vakfedilen şeyleri bir belgeye (vakıf belgesine) 
yazdılar. Vakfedilen şeyler şunlardı: Medresenin çarşısı, 
gelirli araziler ve gayri menkuller. Bunlar vakıf belgesine 
bilinen vakfiye şartlarıyla kaydedildiler”* demektedir. Bu 
iki belgede hemen hemen aynı ifadeler kullanılmakta ve 
Nizâmiye Medresesi'ne vakfedilen gayri menkullerin bir 
heyetin huzurunda vakıf belgesine kaydedildiği zikredil- 


413. İbnü”-Cevzi, УШ, 606; A. Çelebi, a.g.e., s. 375; M. A. Köymen, a.g.e., s. 385. 
414 Sibt, a.g.e., s. 140; A. Çelebi, a.g.e., s. 375; М.А. Köymen, a.g.e., s. 385. 
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mektedir. Sadece toplanma yerini İbnü”l-Cevzi, Nizâmiye 
Medresesi olarak, Sıbt İbnü”l-Cevzi de beytünnevbe olarak 
göstermektedir. Bunun dışındaki ifadeler aynıdır. 


Her iki kaynakta da vakfedilen malların vakfiye şart- 
ları içerisinde Nizâmiye'ye vakfedildiği zikredilmektedir. 
Bu vakfiye şartlarının neler olduğunu yine İbnü”l-Cevzi 
nakletmektedir: Nizâmülmülk, Nizâmiye Medresesi'ne; 
vakıf olarak gayri menkuller vakfetmişti. Vakfiye şartı ola- 
rak medresenin aslen ve fer'an Şâfii mezhebi mensupları- 
na vakfedildiği, yine vakfedilen emlakin gelirinin aslen ve 
fer'an Şâfii mezhebi mensuplarına vakfedildiği bildiriliyor- 
du. Medresede görev yapacak bir vaiz, bir Kur'an hocası ve 
Arapça öğretecek bir nahiv hocası ve mütevelli l-kütübün 
de (kütüphaneci) bulunmasını şart koştu. Ayrıca medrese 
çalışanlarından herkese, vakıf gelirinden âdil bir şekilde 
pay verilmesini de istemişti. Bağdat Nizâmiyesi için her yıl 
200 Ки" (buğday) ve 18.000 dinar para tahsis edilmişti.!* 


Bu bilgiler ışığında vakfiye şartlarının şu şekilde mad- 
deleştirilmesi mümkündür: 


1. Medrese Şâfii mezhebi mensuplarına mahsustur. 


2. Medreseye vakfedilen gayri menkullerin gelirleri de 
Şâfii mezhebinden olanlara mahsustur. 


3. Medreseye tayin edilen müderris, vaiz ve kütüpha- 
neci Şâfii mezhebinden olmalıdır. 


415 Bir hacim ölçüsü olan kurrun X. asırda Bağdat'taki değeri 2880 kg. (buğ- 
day), başka bir kaynağa göre de 2925. kg buğday ağırlığına eşitti. Buna 
göre bir kur yaklaşık 2900 kg. kabul edilirse, yıllık medreseye verilen 
buğday miktarı 580 ton eder (bk. Walter Hinz, İslâm'da Ölçü Sistemleri 
trc. A. Sevim), İstanbul 1990, s. 52; М. Necmeddin el-Kürdi, Şerr 7 Ölçü 
Birimleri ve Fıkhi Hükümleri [trc. İ. Tüfekçi), İstanbul 1996, s. 171). 

416 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 66. 
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4. Medreseye bir vaiz tayin edilmiştir. 

5. Kur'an okumayı öğretecek bir öğretmen tayin edil- 
mıştır. 

6. Arap dilini öğretecek bir gramerci tayin edilmiştir. 

7. Medrese çalışanları, gelirden görevinin önemine 
göre pay alacaktır. 


8. Vakfın idaresi Nizâmülmülk ve evlatlarına aittir.*"” 


Vakfiye şartlarını gördükten sonra, vakfedilen mallara 
ve gelirlerine bakmak gerekir. Vakfedilen gayri menkuller- 
den medresenin yanı başında inşa edilen çarşı, bol gelir- 
li araziler ve medrese kütüphanesine vakfedilen kitapları 
görülmüştü.** Bunlardan başka hamamlar, mahzenler (de- 
polar), hanlar ve dükkânların da Nizâmiye'ye vakfedildiği 
anlaşılmaktadır.”? Bu vakıflardan elde edilen gelirle medre- 
se ve personeli rahata kavuşmuş, ilmi faaliyetlerine devam 
etmiştir. Medrese ve vakıflarının büyüklüğünden bahseden 
İbn Cübeyr, “Bağdat'ta otuz civarında medrese mevcuttur. 
Fakat bunların en meşhuru ve en büyüğü Nizâmiye Medre- 
sesi”dir. İnşa edilen hiçbir köşk, yapı onun denginde olamaz. 
Medresenin büyük vakıfları ve akarları mevcut olup bunlar 
buradaki müderrisler ve talebeler içindir. Bu medreseler ve 
hastahaneler sebebiyle, bu belde çok büyük bir şerefe ka- 
vuşmuş ve iftiharı ebedi olmuştur” demek suretiyle Nizâ- 
miye'nin vakıflarının büyüklüğünden bahsetmektedir. 


Nizâmülmülk'ün ilme ve ilim erbabına yılda 300.000 
dinar harcadığı görülmüştü.”! Bu rakamın 600.000 dinar 


1 


7 İbnü”l-Cevzi, УШ, 606; ІХ, 66; M. A. Köymen, a.g.e., s. 386. 
8 İbnü'l-Cevzi, УШ, 606; Sıbt, a.g.e., s. 140. 

419 Н. Emin, a.g.e., s. 219; С. Zeydan, П, 222. 

120 İbn Cübeyr, a.g.e., s. 205. 


1 


421 8. el-Hüseyni, a.g.e., s. 46. 
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olduğunu zikredenler de vardır.*? Bahsedilen genel harca- 
malardan ayrı olarak Nizâmiye vakıflarından elde edilen 
gelirin medrese hoca ve öğrencilerinin ihtiyaçlarını karşıla- 
maya yettiği anlaşılmaktadır. Personelin yiyecek, giyecek, 
yatacak, ısınma ve aydınlatma ihtiyaçlarından başka, eğitim 
için gerekli olan kâğıt, mürekkep, kalem v.b. gibi ihtiyaçlar 
da bu gelirden karşılanıyordu. Medreselerin sabit bir büt- 
çesi yoktu. Yıllık 8000 ile 15.000 dinar arasında değişen 
bir geliri vardı.” Nizâmülmülk'ün İsfahan Nizâmiyesi”ne 
bağışladığı vakıfların geliri ise senede 10.000 dinara ulaş- 
maktaydı.”* Bağdat Nizâmiyesi'nin yıllık gelirleri seneden 
seneye artmıştır. İbnü”l-Cevzi, bu miktarı tahsis edilen buğ- 
daydan başka 18.000 dinar olarak belirtirken,” С. Zeydân 
bunun yaklaşık 60.000 dinar olduğunu söylemektedir.” 
Sultan Mahmud dönemine rastlayan 1129 senesinde med- 
resenin gelirinin 80.000 dinara ulaştığı ve bu paranın ancak 
“o 10'unun harcanabildiği düşünülürse,” medresenin gelir- 
lerinin büyüklüğü hakkında fikir edinilebilir. 


с) Vakıf Mütevellisi 


Yıllık geliri 80.000 dinara kadar ulaşan vakıf gelirleri- 
nin toplanıp, vakfiye şartları doğrultusunda harcanabilmesi 
için görevliler gerekmiştir. Vakfa ait işleri çekip çevirmekle 
görevlendirilen bu kişilere “mütevelli” veya “nâzır” denir. 
Hukuki tanım olarak da, “Vakfın umur ve mesalihini ahkâm-ı 


422 A. Çelebi, a.g.e., 8. 376. 

423 A. Çelebi, a.g.e., 376; M.A. Köymen, a.g.e., s. 378. 
424 А. Çelebi, a.g.e., s. 376. 

425 İbnü'i-Cevzi, IX, 66. 

426 С. Zeydan, П, 222. 

427 İbnü”l-Cevzi, X, 11; M.A. Köymen, a.g.e, s. 387. 
428 Z. Kazıcı-M. Şeker, a.g.e., s. 257. 
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şer'iyye ve vakfiyye şartları doğrultusunda idare etmek üze- 
re tayin olunan kimsedir” diye tarif edilen mütevelli, nor- 
mal olarak Nizâmiye Medresesi vakıflarında da mevcuttur. 


Nizâmülmülk, devlet memurluğu görevinin meçhulle- 
re, asil olmayanlara ve faziletsizlere verilmemesi gerektiği 
görüşündedir.” Aynı düşünceden hareketle, vakıflardaki 
mütevellilik görevine de emin insanlar getirmiştir. Bün- 
dâri'nin ifadesiyle: “Nizâmülmülk vakıflara emin adamlar 
tayin eder, bu konuda çok sıkı nezarette bulunurdu. Evkafı 
emin ellere tevdi eder, hainlere arpalık etmezdi.”*”! Böyle- 
ce güvenilir kişiler tarafından yönetilen vakfın, kötü mak- 
satlara alet olmadan, ilmin hizmetinde çalışması ve ilim 
erbabını koruması amaçlanmış oluyordu. 


Nizâmiye Medresesi'nde “mütevelli” olarak görev 
yapmış belli başlı kişilerden tespit edilebilenler şunlardır: 


Yusuf b. Abdullah (v. 1096): Babası aslen Merâgalı 
olup Dımaşk'a yerleşmişti. Yusuf b. Abdullah, Bağdat'a ge- 
lerek Esad el-Miheni”den fıkıh okudu. İlimde önde gelenler- 
den oldu ve Irak Şâfiileri'nin reisliğine getirildi. Nizâmiye 
mütevelliliği görevinde bulundu. Kendisi için bir medrese 
yaptırıldı. 32 


Muhammed b. Ali b. Ahmed b. Nizâmülmülk (v. 
1165): Devrinin âlimlerinden fikıh okudu. Önce Nizâmi- 
ye'de müderris oldu, sonra bu görevinden azledildi. Daha 


sonra Nizâmiye vakfının mütevellisi oldu.” 


429 Ó. N. Bilmen, IV, 287. 

430 Nizâmülmük, a.g.e., s. 215. 
431 Bündâri, a.g.e., s. 59. 

432 İbn Kadı Şühbe, Il, 24 vd. 
433 Sübki, VI, 149. 
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Muhammed b. Abdüllatif el-Hucendi (v. 1195): Ceddi 
“Sadreddin” lakabıyla lakaplanmıştır. Babasının ölümünden 
sonra İsfahan Şâfiileri'nin reisi oldu. 1192 senesinde Bağ- 
dat'a gelerek buraya yerleşti. Halife tarafından da yardım 
gördü. Nizâmiye vakıfları mütevellisi olarak görev yaptı.”* 


Emir Süleyman b. Nizâmülmülk: Nizâmiye'nin müte- 
vellisi olup 1239 yıllarında Müstansıriyye'nin müderrislerin- 
den İbnü”l-Cevzi'nin (v. 1258) “Bâbü Bedr”deki sohbetleri- 
ne katılmış, zühd ve takva yolunu seçerek bütün mallarını fa- 
kirlere infak etmişti. Dönemin şairleri опи methetmişlerdir.** 


Sencer Mecdüddin (v. 1315): Nizâmiye Medresesi 
müderrislerinden İbnü's-Sabbâğ in oğlu olup, tıp sahasın- 
da Bağdat'ın önde gelen şahsiyetlerindendi. Doktorluğu 
yanında Nizâmiye Medresesi vakfının yöneticiliğinde de 
bulunmuştu. ”* 
yöneticiliğini de yapmıştır. *7 


Bu şahıs Müstansıriyye Medresesi vakfının 


İsmi zikredilen şahıslardan başka İbnü's-Serrâc (у. 
1164), Hasan b. Sa'd el-Hevci (v. 1179),* İbnü”ş-Şâşi, Mücir 
el-Bağdâdi, İbn Fadlân ve İzzeddin el-Mansür el-Hâşimi gibi 
şahıslar da Nizâmiye Medresesi mütevellisi olarak görev yap- 
mışlardır. Burada dikkat edilmesi gereken şey, vakfiye şart- 
larından olan vakfın idaresinin Nizâmülmülk ve evlatlarına 
ait olduğu maddesinin sadece, Nizâmülmülk'ün evlatlarıyla 
sınırlı tutulmadığı, ehliyetli şahısların da vezirin çocuklarının 
yanında vakıf mütevellisi olarak görev yaptıklarıdır. 


434 Sübki, VI, 134 vd. 

435 İbnü'l-Fuvati, a.g.e., s. 153 vd.; М. Mâr'üf, I, 107. 

436 Safedi, Selahaddin, А 'yânü'/-Asr ve A 'vânü'n-Nasr (tah. Ali Ebü Zeyd-Ne- 
bil Ebü Umse-M. Müad-M. S. Muhammed), Beyrut 1418/1998, П, 472. 

437 İbn Hacer el-Askalâni, ed-Dürerü'1-Kâmine fi A 'yâni'l-Mieti 5-Sâmi- 
ne, Beyrut, ts., 11, 183. 

438 Asiri, a.g.e., s. 266 vd. 
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D) NİZÂMİYE MEDRESELERİNİN SONU 


1067 yılında eğitime başlayan ve uzun seneler süren 
eğitim hayatına devam eden nizâmiyelerin sonu hakkında 
kesin bir tarih ve bilgiye sahip değiliz. Mevcut olan bil- 
giler de açıldığında olduğu gibi sadece Bağdat Nizâmiye 
Medresesi'ne aittir. Kaynaklarda bahsedilen Horasan, Mu- 
sul, Nişâbur, İsfahan, Merv ve diğer nizâmiyeler hicri V. ve 
VI. asırlarda tarih sahnesinden silinmesine rağmen, Bağdat 
Nizâmiyesi ismini uzun seneler devam ettirmiştir. Bu şehir- 
lerdeki medreselerin yok oluşlarının sebebi, Selçuklular'ın 
parçalanmasıyla beraber ülkede meydana gelen karışıklık 
ve fitne yüzünden eğitim hayatlarına devam imkânı bula- 
mamalarıdır. Fakat Bağdat Nizâmiyesi hem hilafet merke- 
zinde bulunmasından hem de vakıf kaynaklarının zengin- 
liğinden dolayı XV. asır başlarına kadar dayanabilmiştir.”” 


Bağdat Nizâmiyesi'nin eğitimi Hülâgü'nın Bağdat'a 
gelişine kadar parlak bir şekilde devam etti. 1258 yılında 
Bağdat'ı ele geçiren Hülâgü şehri önce yağma ettirmiş, 
sonra da baştan başa yaktırmıştı. Şehirde o kadar tahri- 
bat yapılmıştı ki şehrin her tarafını kaplayan gömülmemiş 
cesetlerin kokusundan kaynaklanan dayanılmaz kokular, 
Hülâgü'nun bile şehri terketmesine sebep olmuştu.“ Mo- 
501 askerleri kubbelerindeki altınları almak için Bağdat 
camilerini yıktılar, kütüphanelerindeki kıymetli kitapların 
çoğunu yok ettiler! Gerçi Р. Hitti, Hülâgü'nun Bağdat'ı 
kendisi için oturulacak şehir olarak seçtiği için fazla tah- 
ribat yapmadığını, bazı medrese binalarını ve camileri 
tahribat dışı tuttuğunu söylüyorsa dat? yapılan tahribatın 


139 A. Çelebi, a.g.e., 5. 254. 

440 P. Hitti, HI, 768. 

441 H.İ. Hasan, İslâm Tarihi, V, 195 vd. 
442 P. Hitti, HI, 768. 
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yanında korunan binaların cüzi bir şey olduğunu söylemek 
yersiz olmaz. Zira Moğol istilasıyla beraber Bağdat'ta- 
ki medreselerin tedrisatının gölgelendiği, en azından eski 
haşmetini kaybettiği görülmektedir. Bağdat'taki Tâciyye, 
Tutuşiyye, Bahâiyye vb. medreseleriyle beraber Nizâmiye 
Medresesi de yavaş yavaş süküt etmeye başladı.** 


Nizâmiye ile ilgili en son haberler 1394 yılında vefat 
eden ve Nizâmiye müderrisliğinde bulunan İbnü*l-Âküli ola- 
rak tanınan âlimle birlikte takip edilebilmektedir. Batıya doğ- 
ru fetihlerine devam eden Timur, 1393 yılı Ağustos ayında 
Bağdat üzerine yürüdü. Timur'a karşı koyacak gücü kendin- 
de bulamayan Celâyir Hükümdarı Sultan Ahmed, Bağdat'tan 
ayrılarak Dımaşk'a kaçtı.“ Sultan Ahmed'le beraber Şam'a 
kaçanlar arasında Nizâmiye ve Müstansıriyye medreselerinde 
müderrislik yapmış, önde gelen âlimlerden İbnü”l-Âkültyi 
de görmekteyiz. Daha sonra sultanın Bağdat'a dönmesi üze- 
rine o da geri dönmüştür." Bu haberden, o tarihlerde Nizâmi: 
ye'nin eğitimine devam ettiği anlaşılmaktadır. 


Bağdat Nizâmiyesi'nden en son haber, Nizâmiye'de 
тиа olan ve 1414 yılında vefat eden Mecdüddin Ebü't-Tâ- 
hir el-Firüzâbâdi ile anılmaktadır. Bu şahıs aynı zaman- 
da meşhur e/-Kâmüsü'/-Muhit'in müellifidir. Bu tarihten 
sonra bu müessesede tedrisatın olduğuna dair bir haber 
yoktur.“ A. Çelebi, bunu izah ederken, “813 (1410) sene- 
sinde Bağdat'a gelen Türkmenler, bu tarihlerde Suriye'de 
Mısırlılar'la, İranlılar'la, Anadolu'da Türkler'le harplerle 
meşguldüler. Bu harpler bütün memleketi yangın ve harabe 


443 N. Ma'rüf,1, 36 vd. 

444 1. Aka, “Timurlular Devleti” D.G.B.LT., ІХ, 199; P. Hitti, П, 632. 
445 İbn Kadı Şühbe, Ш, 242 vd.; N. Ma'rüf, I, 255 vd. 

446 Н. Emin, a.g.e., s. 280; А. Çelebi, a. g. e., s. 255. 
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meydanına çevirmişti. Bağdat'ın eser уе müesseselerinden 
pek çoğunu alıp götürmüştü. Nizâmiye Medresesi'nin de 
bu harplerin kurbanı olan o müesseselerden biri olduğu 
muhakkaktır” demektedir.“ Yine bu harpler neticesinde 
hâkimler ve valiler medrese vakıflarını gasbetmiş, meyda- 
na gelen mali kriz neticesinde de medrese çökerek harap 
olmuştur. Daha sonra da başka bir vali medresenin arsasını 
şahsi mülküne katmıştır.“ Böylece şanlı bir tarih sona er- 
miştir. Bu tarihten sonra Bağdat Nizâmiyesi'nin adından 
başka bir şey kalmamıştır. 


Hammer, Osmanlılar'ın Bağdat'ı ele geçirmelerini 
(1534) anlatırken, “İslâm'ın ilk Dârülfünun üniversite- 
si olmak üzere Veziriâzam Nizâmülmülk tarafından inşa 
olunan Nizâmiye Medresesi'nin nerede olduğu kimsenin 
mâlumu değildir. Son Abbâsi Halifesi Müstansır'ın Nizâ- 
miye Medresesi'ne benzer şekilde inşa ettirdiği medre- 
se, tahsis maksadını değiştirmiş, ilim ve irfan kapısı iken 
gümrük hanı olmuştur” demektedir.** ХУШ. asrın orta- 
sında Bağdat'ı ziyaret etmiş olan Alman seyyahı Neibuhr 
gazetesinde bütün Abbâsi bakıyelerini zikretmesine rağ- 
men Nizâmiye'den bahsetmemiştir.”* Bu da bahsedilen 
dönemde Nizâmiye'nin ortadan kalktığı anlamını taşır. 
1950 senesinde Bağdat'ta Nizâmiye Medresesi'nin yerini 
araştıran A. Çelebi de medreseden eser kalmadığını, ancak 
kanaatine dayanarak bugünkü “Ayakkabıcılar Çarşısı”nın 
Nizâmiye'nin kapladığı alanı işgal ettiği sonucuna vardığı- 
nı açıklamaktadır.” 


447 A. Çelebi, a.g.e., s. 255. 

448 A. Çelebi, a.g.e, s. 255. 

449 J. V Hammer, Osmanlı Devleti Tarihi, İstanbul 1984, V, 1409. 
450 A. Talas, a.g.e., s. 47. 

451 A. Çelebi, a.g.e., s. 257. 
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Bağdat Nizâmiye Medresesi'nin en son haberi 1414 yı- 
lında vefat eden Firüzâbâdi'den alınmıştı. Fakat kaynaklar- 
da bu tarihten sonra da başka nizâmiyelerden haberler gö- 
rülmektedir. Mecdüddin el-Firüzâbâdi'nin Yemen'e gittiği 
ve Yemen de önemli görevlerde bulunduğu bilinmektedir.“ 
Bağdat Nizâmiye Medresesi'nde yetişen Firüzâbâdi, ora- 
da da Nizâmiye ekolünü devam ettirerek, Nizâmiye adıy- 
la bir medrese açtı. Bu medresenin Zebid şehrinde olduğu 
ve müderrislerinden birinin de İbnü'l-Mukri el- Yemeni (v. 
1432) olduğu kaynaklarda zikredilmektedir. *? 


Bu bilgiler ışığında, Bağdat Nizâmiyesi'nin 1414 yı- 
lında süküt ettiğini, diğer bir Nizâmiye olan Zebid Nizâ- 
miyesi'nin de ondan on sekiz yıl sonra 1432'de hâlâ var- 
lığını devam ettirdiğini söylemek mümkündür. Bu tarihten 
sonra artık nizâmiyelerden bir haber nakledilmemiştir. Bu 
durumda Nizâmiye medreseleri XV. asrın yarılarına kadar 
eğitim hayatına devam etmişlerdir denilebilir. 


452 С. Brockelmann, “Firüzâbâdi”, /4, IV, 653. Firüzâbâdi, Bağdat'tan 
sonra Şam, Kudüs, Kahire ve Anadolu'ya uzanan seyahatlerde bulun- 
muş ve Anadolu'ya geldiğinde Sultan Bayezid ile de görüşerek onun 
iltifatlarına mazhar olmuştur. Timur-Bayezid çekişmelerinin doğurduğu 
karışıklıklar sebebiyle Anadolu'da aradığını bulamamış olacak ki önce 
Hindistan'a oradan da Yemen'e geçerek Zebid şehrindeki Nizâmiye'yi 
açmıştır (bk. Süyüti, Виёуе, І, 473; Mehmed Mecdi Efendi, Şakdik-i 

— Nu'maniyye ve Zeyilleri I (nşr. Abdulkadir Özcan], İstanbul 1989, I, 54). 

453 İbn Tağriberdi, a.g.e., s. 387. 
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İKİNCİ BÖLÜM 
NİZÂMİYE MEDRESELERİNDE 
ÖĞRETİM KADROSUNUN ŞEKİLLENİŞİ 


Nizâmiye medreselerinin açılmasındaki ana gayenin 
Sünniliği güçlendirmek ve ona muarız fikirlere karşı zafere 
ulaştırmak olduğu görülmüştü. ** Bu gayeyi tahakkuk et- 
tirmek için de mali yönden zengin kaynaklarla beslenen ve 
devlet tarafından desteklenen medreseler ülkenin dört bir 
yanına açılmıştır. Medrese binası yapmak, kütüphanesini 
kurmak ve vakıflarla onu desteklemek istenen sonucu elde 
etmek için yeterli değildir. Asıl önemli olan, bu müessese- 
leri işletecek ve fikirleriyle zararlı düşünceleri tesirsiz hale 
getirecek öğretim üyeleridir. Medreseyi boş bir bina olmak- 
tan kurtarıp ona hayatiyet kazandıran da yine bu insanlardır. 


Nizâmiye medreselerinin kurulması için emir veren 
Sultan Alparslan ve bu görevi başarıyla yerine getiren Nizâ- 
mülmülk ilim ehlini seven kişiler idiler. Nizâmülmülk'ün 


454 İ.A. Çubukçu, İslâm Düşüncesi..., s. 73. 
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meclisi gece gündüz âlimlerle dolar taşardı.““ O, ulemanın 
gayrisiyle uzlaşamazdı.*”* Onun için insanların en saygı de- 
бег ve sevimli olanı âlimlerdi.*7 İlimle uğraşanlar da dahil 
olmak üzere 12.000 kişi Nizâmülmülk'ten rızıklanırlardı.** 
Bu derece ilmi seven ve âlimin hâmisi olan vezir, açılan 
medreselere de yüksek meziyet sahibi ve önde gelen ilim 
adamlarını müderris olarak atamıştır. 


A) MÜDERRİSLER 


Müderris kelimesi Arapça “derese” kökünden gelir. “Be- 
lirli bir tahsilden sonra icâzet, mülâzemet ve beratla medre- 
selerde ders veren kimselere müderris denir” Müderris, 
medrese personelinin en önde gelen şahsiyetidir. Özellikle 
Selçuklu medreselerinde müderris o kadar önemlidir ki med- 
rese; orada müderrislik yapacak olan kişi adına inşa ettiri- 
lirdi. Bağdat ve Nişâbur nizâmiyelerinin aynı düşünce ile 
müderrisler adına inşa ettirildiği bilinmektedir.“ Bu durum, 
dönemin anlayışının gereği olduğu kadar, müderrise ne ka- 
dar önem verildiğini göstermesi bakımından da önemlidir. 


a) Müderrislerin Atanması 


Nizâmiyelerden önceki özel medreselerde müderris- 
lik için belirli bir şart aranmıyor, ders verecek kabiliyet- 
teki kişi burada ders veriyordu. Bazan da hanedan ailesi 
“ gibi ilim ailesi oluşuyor, müteselsil olarak arkadan gelenler 
burada müderrislik görevini ifa ediyorlardı. Bunun en ba- 


455 İbnü”l-Cevzi, IX, 64. 
456 Sübki, IV, 313. 
457 Ebü Şâme, a.g.e., s. 62; Ahmed b. Mahmud, Selçuknâme, II, 9. 


458 İbnü'l-Kalânisi, a.g.e., s. 200. 


л 


459 С. Baltacı, a.g.e., s. 26. 
460 М. А. Köymen, a.g.e., s. 388. 
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riz misali İmâmü”-Haremeyn el-Cüveyni'dir. Cüveyni ilk 
tahsiline babasının yanında başlamış ve ilimde ileri nokta- 
lara gelmişti. Babasının vefatından sonra da onun yerine 
geçerek aynı medresede ders vermeye başlamıştı.*® 


Devlet desteğinde olan Nizâmiye medreselerinde ise, 
müderris atanmasının belirli şartlara bağlı olduğu görül- 
mektedir. Nizâmiyelere atanacak müderrislerin büyük 
çoğunluğu daha önceden camilerde ve özel medreselerde 
müderrislik yapmış kişiler arasından seçilmiştir. Bu şa- 
hısların olgun yaşta olmalar yanında, meslekten müderris 
(profesör) olmalarına da dikkat edilmiştir.“ Daha sonra- 
dan ilimdeki ehliyetini ispat etmiş kütüphaneci,“ vakıf 
mütevellisi”** vb. meslekten kişilerin de Nizâmiye Med- 
resesi'ne müderris olarak tayin edildikleri görülmektedir. 
Anlaşıldığı kadarı ile Nizámiye de müderris olabilmek için 
ilmi kabiliyetini ispat etmiş olmak veya bir müderris tara- 
fından kendisine referans verilmek yeterli oluyordu." 


Medresede ders verecek ehliyetli âlim bulunduktan son- 
ra, sıra bu âlimin medrese müderrisliğine atanmasına geli- 
yordu. Müderrislerin atanması bir menşurla mümkün olmak- 
taydı. Tayinle ilgili menşur, çoğu kez vezir divanından çıkan 
kararla veya hükümdar fermanıyla oluyordu. Daha sonraları 
halifelerin de müderris atamasında söz sahibi olduğu görül- 
müştür. Medreselerin kuruluşundan itibaren müderris tayin 


461 Í. Hallikân, Ш, 168; Sübki, V, 169; Zehebi, e/-İber, П, 339. 

462 M.A. Köymen, a.g.e., s. 390. 

463 Yâküt, M. Üdebâ, XX, 25 vd. 

464 Sübki, УІ, 149. 

465 Bu konuda en müşahhas örnek Ahmed el-Gazâli'dir. Kendisi vâiz iken, 
büyük kardeşi İmam Gazâli'nin medresedeki müderrislik görevini bı- 
rakması üzerine kardeşine vekâleten Nizâmiye'de müderrislik yapmış- 
tır (bk. İbn Hallikân, 1, 97; Sübki, VI, 61). 
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etme işi Nizâmülmülk'ün salahiyetinde 11.2% Nitekim Nizâ- 
mülmülk, Bağdat Nizâmiyesi'ni Ebü İshak için bina ettir- 
mişti. Ebü İshak görevi kabul etmeyince, Bağdat Şahnesi 
Ebü Said, İbnü's-Sabbâğ”ı bu göreve razı etmiş ve bu âlim 
medresede ders vermeye başlamıştı.“ Fakat Nizâmülmülk, 
İbnü's-Sabbâğ'ın bu göreve gelmesini kabul etmeyince, 
araya halifenin de girmesiyle İbnü's-Sabbâğ görevden ay- 
rılmış, yerine Ebü İshak müderris olarak göreve başlamıştı. “68 
Aynı tür bir anlaşmazlık Ebü Said el-Mütevelli'nin müderris 
olarak tayininde de görülmektedir. Ebü İshak'ın vefatından 
zonra, Müeyyidülmülk, Ebü Said el-Mütevelli'yi Bağdat 
Nizâmiyesi'ne müderris olarak atadı. Fakat Nizâmülmülk 
bunu kabul etmeyerek görevi İbnü's-Sabbâğ'a verdi. Bu- 
nun üzerine Ebü Said el-Mütevelli ve Müeyyidülmülk Bağ- 
dat'tan ayrıldılar.“ Daha sonra Ebü Abdullah et-Taberi (v. 
1104), Ebü Muhammed Abdülvehhâb ve Gazâli gibi müder- 
risler Nizâmiye müderrisliğine Nizâmülmülk'ün menşuru 
ile tayin edildikleri gibi,“ Nişâbur Nizâmiyesi'ne Kur'an 
hocası olarak atanan Ebü'l-Kasım el-Hüzeli de (v. 1072) 
yine Nizâmülmülk tarafından tayin edilmiştir. 4”! 


Müderris tayini sadece Nizâmülmülk'ün tekelinde olma- 
yıp, bazan hükümdar fermanıyla da müderris atandığı oluyor- 
du. 1119 yılı Kasım ayında İbn Taberi”nin sultanın fermanıy- 
la Nizâmiye'de müderrisliğe başladığı bilinmektedir.“ Aynı 
şekilde 1123 yılı Temmuz ayında İbnü”l-Bakarhi (v. 1158) 


466 H. Emin, a.g.e., s. 232. 

467 İbn Hallikân, Ш, 218; Sıbt, a.g.e., s. 135; İbnütl-İmâd, 11, 307. 

468 Sıbt, a.g.e., s. 135. 

469 Bündâri, a.g.e., s. 76; Zehebi, e/-İber, 11, 338; İbn Hallikân, Ш, 133. 

470 İbnü’l-Cevzî, ІХ, 53, 246; Bündâri, a.g.e., S. 81. 

471 Süyüti, Buğye, 11,359; M. Salim Muhaysın, Ми ‘cemü Huffâzi’l-Kur ân 
abre 1-Târih, Beyrut 1412/1992, 11, 338 vd. 

472 İbnü'l-Cevzi, IX, 206; İbnü”l-Esir, X, 185. 
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elinde Sultan Sencer ve Mahmud'un fermanı olduğu halde 
Nizâmiye”de ders vermek üzere geldi. Fukaha önce bu isteği 
kabul etmek istemedilerse de sonradan divanın isteği ile bu 
emre uydular.* Aynı yılın eylül ayında da Esad el-Meiheni, 
Nizâmiye müderrisliğine atandığına dair ikinci bir emirle 
geldi. Vezir Ahmed'in desteğiyle Nizâmiye'de derse başla- 
dı; fakat öğrenciler derse katılmadılar. Bunun üzerine Vezir 
Ahmed, Ebü’l-Feth b. Burhan'ı Esad el-Meiheni'nin yerine 
ders vermekle görevlendirdi." Bu şekilde mesele geçici bir 
çözüme kavuşturuldu. Hükümdarın müderris atadığına dair 
başka bir vesika da Sultan Sencer'in Muhammed b. Yahya 
(у. 1153) hakkında çıkardığı fermandır. Bu ferman; Vezir 
Nizâmülmülk'ün ilme ve talebelere lutufkârlığından, Nizâ- 
miye medreselerinin kuruluşundan ve bu medresede görev 
yapan müderrislerin başarılarından bahsettikten sonra şöyle 
devam eder: “Asrımızı fazlı, ilmi ve iffeti ile şereflendiren, 
Şâfii ve Hanefi mezhep âlimlerinin önderi olan ve herkesin 
sempatisini kazanan Muhammed b. Yahya'ya -Allah ömrünü 
uzun etsin- dünya medreselerinin en değerlisi ve ilim talebe- 
sinin itibar gösterdiği yerlerin en azizi olan Nişâbur Nizâmi- 
ye Medresesi'nde müderrislik görevini verdik. Ayrıca med- 
reseyi, vakıfları ve bu ikisine bağlı her şeyi, onun ilminin, 
iffetinin ve dindarlığının uhdesine tevdi ettik.”*” 


Vezir ve sultanın haricinde halifelerin de müderris ta- 
yin etme yetkisine sahip oldukları anlaşılmaktadır. Nizâ- 
mülmülk'ün soyundan gelip, bu müesseseyi elinde bulun- 
duranlardan en son kişi 1220 yılında vefat eden Ebü Ali 
Hasan b. Muhammed b. Ali b. Ahmed b. Nizâmülmülk”tür.*6 


473 İbnü'n-Neccâr, Zeylü Târihi Bağdâd, XV1, 218 vd. 

474 İbnü'l-Cevzi, IX, 246; Sübki, УП, 204; Ìbnü’l-İmâd, IV, 61. 
475 A. Çelebi, a.g.e., s. 216. 

476 A. Talas, a.g.e., s. 47. 
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Bu arada Abbâsi halifeliği güçlenmiş, sultanlara karşı eski 
dünyevi güç ve otoritelerini artırmak için çeşitli teşebbüs- 
ler içine girmişlerdi. İşte bu gelişmelerin neticesi olarak 
halifelerin medrese idaresine müdahale ederek müder- 
risleri azl veya medreseye müderris tayin ettikleri görül- 
mektedir.*” Irak Selçuklu Sultanı Mesud'un ölümü üzeri- 
ne (1152), askerler Melikşah'a meyletmişlerdi. Devletin 
idaresinde söz sahibi olan Has Bey, Melikşah'ın kardeşi 
Muhammed'i Hüzistan'dan getirterek tahta oturttu. Halife 
Müktefi bu duruma karşı çıktığı gibi, sultanın tayin ettiği 
Nizâmiye Medresesi müderrislerini de görevden azletti.** 


Sultanlara karşı durumları giderek güçlenen halifelerin 
benzer icraatlarını devam ettirdikleri gözlenmektedir. Bu- 
nun en bariz misali olarak, Halife Nâsır-Lidinillâh'ın 1217 
senesinde Muhammed b. Fadlân'ı halifelik divanından çı- 
kan bir tevki* ile Nizâmiye Medresesi'ne müderris olarak 
atamasıdır.*”? Bahsedilen atama tevkiinde İbn Fadlân’ın fa- 
zileti ve ilimdeki üstünlüğü zikredildikten sonra, medrese- 
deki müderrisliği yanı sıra, medresenin vakfının idaresinin 
de ona bırakıldığı anlatılarak; vâkıfın koyduğu şartlar da- 
hilinde harcamaların yapılması ve öğrencilerin ilme teşvik 
edilmesi istendiği gibi, medresenin ve vakfın idaresi konu- 
sunda İbn Fadlân'ın tam yetkili kılındığı anlatılmaktadır. 


b) Müderrislerin Kıyafet ve Ders Verme Şekilleri 


Medreselerde müderrisler genellikle bir seccade veya 
posta oturarak ders verirdi. Öğrenciler ise halka halinde 


471 А. Mazahari, a.g.m., s. 122; H. Emin, а. g. e., s. 233. 

478 Süyüt, Târihu'(-Hulefâ, s. 440; C. Alptekin, “Trak Selçukluları”, D.G.B.İ.7, 
İstanbul 1989, УП, 316 vd. 

479 Tevkiin tam metni için bk. Kalkaşendi, Subhu '/-4 'şâ fi Sınâati 'i-İnşâ, 
X, 302 vd. 
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dersleri dinlerlerdi. Bu post, o müdertrisin ders verme yet- 
kisinin bir işareti olup, kalabalık derslerde ise müderris bir 
kürsü üzerine oturarak ders verirdi. Ayakta ders vermek 
ise genel temayüle ve usule aykırı 101.®° Bugünkü koltuk 
veya divan olarak adlandırabileceğimiz “kürsü” üzerine 
oturarak ders verme usulü Nizâmiye medreselerinde de ge- 
çerliydi. Nitekim Nizâmiye Medresesi müderrislerinden, 
Müstazhiri olarak da bilinen Ebü Bekir eş-Şâşi (v. 1113) 
Bağdat Nizâmiyesi'nde ders verirken bir divan üzerine 
oturarak ders verirdi.*! 


Müderrisler ders verirken gelişigüzel elbiseler içinde 
ders veremezlerdi. Abbâsiler'in ilk dönemlerine bakıldığın- 
da, ulemanın ve bürokrat kesimin, halifenin giydiği kıyafeti 
taklit ettikleri görülür.“ Abbâsiler'in resmi rengi siyahtı.“ 
Buna uygun olarak İmam Ebü Yusuf'tan (у. 798) itibaren 
ulemanın elbisesinin şekli; siyah sarık ve cübbe olarak şe- 


killendi ve ilim adamlarının kıyafeti olarak devam etti.*** 


Nizâmiye medreselerinde ders veren müderrislerin de 
aynı geleneği devam ettirerek ders verirken cübbeli ve sa- 
rıklı bir kıyafet içerisinde ders verdikleri anlaşılmaktadır. 
Nitekim 1201 yılında müderrisliğe atanan Mecdüddin Yah- 
уа b. Rebi° bu göreve kendisine şeref cübbesi (hil'at) giy- 
dirilerek atanmıştır.** Müderrisler derse başlarken siyah 
bir cübbe giyer ve başlarına taylasan tarzında deniz mavisi 
özel bir sarık sararlardı. Görevden azledilen müderris bu 


480 S. Eyice, a.g.m., s. 67. 

481 İbn Hallikân, IV, 220. 

482 A. Çelebi, a.g.e., s. 280. 

483 Emeviler'in alameti olan beyaz renge karşılık Abbâsiler siyah rengi 
resmi renk olarak belirlemişlerdi (bk. Н. I. Hasan, /s/am Tarihi, IV, 416). 

484 A. Çelebi, a.g.e., s. 280. 

485 G. Makdisi, a.g.e., s. 238. 
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cübbe ve sarığı iade etmek mecburiyetinde 141.* Ders ver- 
meye yetkili müderrisler tarafından kullanılan ve özel bir 
kumaştan yapılan bu sarığa “tarha” denirdi. Müderris gö- 
revden azledilince tarhayı iade etmek mecburiyetindeydi. 
Nitekim Nizâmiye müderrislerinden Şehâbeddin ez-Zen- 
câni 1228 yılında vezirlik divanına çağrılarak müderrislik- 
ten azledilmiş ve tarhası alınmış, Zencâni evine tarhasız 
olarak dönmüştür. Aynı şekilde 1241 senesinde Nizâmiye 
Medresesi müderrisliğine atanan Ebü Muhammed el-Bâ- 
derâi'ye diğer müderrislere örnek olması için, medreseye 
girerken tarha giyme izni verilmişti. “7 


Ebü'l-Hayr el-Kazvini'nin (v. 1193) Bağdat Nizâmi- 
yesi'nde ders verme şeklinden bahseden Sübki olayı şu şe- 
kilde nakletmektedir: “Ebü'l-Hayr el-Kazvini ders vermek 
için Nizâmiye'ye davet edildiğinde çevresinde öğrencileri 
olduğu halde hil'at ile geldi (sırtında hil“ati-cübbesi-vardı). 
Medresede müderrisler ve önde gelen şahsiyetler hazırdı- 
lar. Kazvini, ders vermek için kürsüye oturunca Kur'an 
okundu ve duası yapıldı. Sonra müderris hazır bulunanlara 
dönerek hangi tefsir kitabını seviyorsunuz, hangi süreyi is- 
tiyorsunuz, tayin edin, ben de size açıklayayım, dedi. Aynı 
şeyi fıkıh ve hilâf konularında da yaptı. Cemaat konuyu be- 
lirleyinceye kadar derse başlamadı. Bu duruma ve üstadın 
bilgisinin çokluğuna cemaat hayret еї.’ Bu olaya bizzat 
şahit olan ünlü seyyah İbn Cübeyr, Kazvini'nin cübbeli ve 
taylasanlı bir vaziyette yüksekçe bir yerde oturarak ders 
verdiğini nakletmektedir." 


486 A. Mazaheri, a.g.m., s. 122. 

487 İbnü'l-Fuvati, Kemâleddin Abdürrezzâk b. Ahmed eş-Şeybâni, 
el-Havddisü '1-Câmia (tah. Beşşâr Avvâd Ma'rüf-İmâd Abdüsselâm 
Raüf), Beyrut 1997, s. 17. 

488 Sübki, УІ, 10. 

489 İbn Cübeyr, a.g.e., s. 174. 
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Ders tefsir dersi olduğu için önce talebeler metni oku- 
yor, sonra da hoca gerekli açıklamaları yapıyordu. Kazvini, 
âyetlerin tefsirinde hadislerden ve eski âlimlerin görüşle- 
rinden istifade ediyor; bu arada sorulan sorulara cevap 
veriyor, bir sorunun cevabını verdikten sonra diğerini ge- 
çiyordu. Dersin sonunda küçük kâğıtlara yazılmış sorular 
kendisine verildiğinde bunları da cevaplamıştı. Böylece 
meclis, bir ilim ve nasihat meclisi halini almış oldu." 


İbn Cübeyr ve Sübkü'nin nakillerinden Nizâmiye”de 
ders işlenişi hakkında net bilgi edinilmektedir. Medrese- 
lerde sadece bu şekilde ders işlenmezdi. Öteden beri çeşitli 
usullerde ders işlendiği mâlumdur. Bazan hoca anlatır ta- 
lebeler dinler bazan da (hadis dersinde olduğu gibi) hoca 
talebelere yazdırmak suretiyle not tuttururdu.*' Nitekim 
Nişâbur Nizâmiyesi müderrislerinden Abdülvâhid el-Ku- 
şeyri (v. 1100), akşam ile yatsı namazları arasında hadis 
imlâ meclisleri kurardı; metin üzerinde konuşulur, müşkül 
noktalar açıklanırdı.* 


Derse namazdan hemen sonra Kur'an okunmasıyla 
başlanır, ders esnasında karşılıklı sorular sorularak, hem 
dersin anlaşılması kolaylaştırılır hem de tartışma ortamı 
meydana getirilirdi.”* Bu tartışma ve münazara hoca ile 
öğrenciler arasında olduğu gibi, öğrenciler arasında da ce- 
reyan ederdi. Nitekim Nizâmiye'de öğrenci olan Ebü Tâhir 
es-Silefi öğrenciler arasında cereyan eden bir tartışmanın 
hakemliği için müderris İlkiyâ el-Herrâsi'ye gittiklerini 
nakletmektedir.” Benzer şekilde, başka bir hocadan ders 


490 İbn Cübeyr, a.g.e., s. 174; H. Emin, a.g.e., s. 230. 
491 8. Eyice, а.р.т., s. 64; А. Çelebi, a.g.e., s. 383. 
492 İbnü's-Salâh, И, 576 vd. 

493 H. Emin, a.g.e., s. 230; A. Çelebi, a.g.e., s. 387. 
494 İbn Hallikân, Ш, 287. 
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okuyup gelen bir öğrenciden diğer arkadaşları da faydala- 
nabilmekteydiler. Nitekim Ebü Ali el-Haddâd?'dan e/-Hilye 
adlı eseri okuduktan sonra, 1134'te Merv Nizâmiyesi'nde 
öğrenci olan Ebü'l-Mecd er-Râzi, aynı medresede öğrenci 


ALA 


olan Sem'âni'ye e/-Hilye? den bir miktar okutmuştu.* 


Nizâmiye müderrisleri, sadece medrese talebelerine ders 
vermez, bilgi ve ilimlerinden halkı da faydalandırırlardı. Sü- 
bki; Kazvini'nin ramazanda halkla teravih namazı kıldıktan 
sonra, huzuruna toplanan halka fecre kadar Kur'ân-ı Kerim'i 
süre süre tefsir ettiğini, sonra da Nizámiye deki dersine git- 
tiğini nakleder." Yine Nişâbur Nizâmiyesi müderrislerinden 
Cüveyni'nin medresedeki derslerinin yanında, halkın ve dev- 
let ileri gelenlerinin katıldığı vaaz toplantıları yaptığı ve zi- 
kir meclisleri kurduğu bilinmektedir.” Aynı şekilde, Bağdat 
Nizâmiyesi müderrislerinden Ebü Bekir el-Füreki'nin de (V. 
1085) Nizâmiye'de vaaz verdiği bilinmektedir.” Bu da gös- 
teriyor ki Nizâmiye müderrisleri halktan kopuk bir şekilde, 
sadece talebelerle ilgilenmekle kalmamakta, medresedeki 
akademik çalışmalarının yanında bilgi ve ilimlerinden halkı 
da faydalandırmaktadırlar. Böylece halktan kopuk olmak ye- 
rine, halkla kaynaşmış ve bilgilerinden onları faydalandıran 
bir ilmiye sınıfı ortaya çıkmış oluyordu. 


Medresede ders veren müderrisler, belirli ilim dalların- 
da uzmanlaşmış kişiler arasından seçilirdi. Bu nedenle, ders 
verirken de hangi ilim dalı üzerine ders vereceği belli olurdu. 
Müderrislerin hayatları incelendiği zaman; her müderrisin 
tefsir, hadis, fıkıh, hilâf, cedel, nahiv vb. ilim dallarından bi- 


495 Sem'âni, Ebü Sa'd Abdülkerim b. Muhammed et-Temimi, e/-Tahbirü 
fi'i-Mu'cemi'(-Kebir (tah. Münire Nâci Sâlim), -, ts., П, 37. 

496 Sübki, VI, 10. 

497 İbn Hallikân, HI, 168 vd. 

498 Sübki, IV, 79. 
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rinde veya birkaçında devrin önde gelen şahsiyetleri arasında 
oldukları görülür. Mesela, Ebü Said el-Mütevelli (v. 1085) 
Nizâmiye'de usul dersi verirken,” Ebü Zekeriyya et-Tikriti 
(у. 1219) lugat, tefsir ve Arapça dersleri vermekteydi.” Yine 
sahasında sayılır isimlerden olması bakımından bir müderris, 
Вићагі піп meşhur bir âlimden okuduğu Sahih'ini okutmak 
üzere Nizâmiye'ye davet edilmiştir.”*' Bazan da aynı dere- 
cede şöhrete sahip iki müderrisin münavebeli olarak ders 
verdiklerine şahit olunmaktadır. Ebü Abdullah et-Taberi (v. 
1104) ile Ebü Muhammed eş-Şirâzi (v. 1106) Bağdat Nizâ- 
miyesi'nde münavebeli olarak birer gün arayla ders vermiş- 
lerdi.“? Aynı şekilde Ebü'l-Hasan el-Müfessir ile Ebü Said 
el-Hayri'nin Nişâbur Nizâmiyesi'nde münavebeli olarak 
Sahih-i Buhâr? yi okuttukları da bilinmektedir. Benzer şe- 
kilde Kazvini ile İbnü”l-Cevzi'nin (1148) Bağdat Nizâmiye- 
sinde birer gün arayla vaaz verdikleri, halkın ve halifenin 
gelerek bunları dinlediklerini kaynaklar nakletmektedirler."** 
Bunlar, Nizâmiye Medreseleri'ndeki müderrislerin değişik 
biçimlerde ders verme şekilleridir. 


с) Nizâmiye Müderrislerinin Görev Süresi ve 
Müderris Sayısı 


Nizâmiye medreselerine tayin edilen müderrisler belirli 
bir süre için tayin edilmeyip, genellikle ölünceye kadar bu 
görevini yürütürdü. 0 Müderrislikten ayrılmak, ya şahsın 


499 İbnü'l-Cevzi, IX, 18; Zehebi, e/-İber, 11, 338. 

500 Sübki, УШ, 357. 

501 S. Eyice, a.g.m., s. 65 vd. 

502 Bündâri, a.g.e, s. 81; İbnü'l-Cevzi, IX, 53; İbnü”l-Esir, X, 185. 
503 Sarifini, a.g.e., 595 vd. 

504 İbn Kadı Şühbe, II, 28 vd. 

505 M.A. Köymen, a.g.e., s. 390. 
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kendi isteği ile veyahut da azledilmekle mümkündü. Mü- 
derrislerin hayatları incelendiği zaman en uzun süreli mü- 
derrislik yapanın otuz yıla yakın süre ile Nişâbur Nizâmiye 
Medresesi müderrisi İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni'nin 
olduğu görülür.” Cüveyni, hayatının sonuna kadar müder- 
rislik görevini sürdürmüştür. Cüveyni'den sonra on altı yıl- 
lık müderrislik hayatı ile ömrünün sonuna kadar bu görev- 
de kalan Ebü İshak eş-Şirâzi gelir.” Bütün müderrislerin 
görev süreleri bu kadar uzun olmamıştır. Gazâli gibi dört 
sene bu görevi yürüttükten sonra görevi terkeden müder- 
risler olduğu gibi,“ İbnü”l-Enbâri gibi kendi isteği ile mü- 
derrislikten ayrılanlar da vardır. Bazı müderrislerin ise, 
çok kısa süre ile ders verdikler görülmüştür. İbnü's-Sabbâğ 
yirmi gün ders verirken, `!'° Ebü'l-Feth Ahmed b. Berhân (v. 
1126) bir ay,"' Ebü'l-Kasım el-Vâsıti bir hafta” gibi kısa 
bir süre Bağdat Nizâmiyesi'nde ders vermişlerdir. 


Nizâmiye medreselerinde ders veren asıl müderrislerin 
yanında, vekâleten müderrislik yapan kişiler de görülmek- 
tedir. Bunların en meşhuru İmam Gazâli'nin kardeşi Ah- 
med el-Gazâli'dir (v. 1126). Gazâli Bağdat Nizâmiyesi”n- 
deki müderrislik görevini 1095 yılında terkedince,”"* kar- 
desi Ahmed el-Gazâli'yi yerine vekil olarak bıraktı.i'* Aynı 
şekilde müderris Yusuf ed-Dımaşki'nin vefatı üzerine, Ebü 


506 İbn Kadı Şühbe, I, 275 vd.; İbn Hallikân, I1, 168-170; İbnü”-Cevzi, IX, 9. 
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Cafer b. Ebü Gâlib (v. 1189) Nizâmiye'de vekâleten ders 
vermiştir." İsfahan Nizâmiyesi'nde Huceni'nin evlatları 
tarafından müderris nâibliğine getirilen Ebü'l-Meâli el- 
Verkâni de (v. 1163) bu şekilde müderris olanlardandır.”"* 
Benzer şekilde Nizâmiye'de önce muid, sonrada müderris 
nâibliği yapan Ebü'l-Hasan Ali el-Fâruki'yi de (v. 1206) 
zikretmek mümkündür.” Bu yol, büyük ihtimalle vezirin 
emri veya sultanın fermanıyla asıl müderris atanana kadar 
geçecek sürede eğitimin aksamadan yürümesi için düşünül- 
müş bir çaredir. Yani, ders verme kapasitesine sahip kişileri 
geçici olarak müderrislik hizmetinde görevlendirmedir. 


Nizâmiye müderrisliğinden ayrılma ise ölümle veya- 
S Azledilmek, ya yerine 
başka bir müderris atanmasıyla veya başka bir sebebe daya- 
narak yapılabiliyordu. Müderrislerden İbnü's-Sabbâğ, Ebü 
İshak eş-Şirâzi ile; Ebü Said el-Mütevelli, İbnü's-Sab- 
раб ile; Ebü'l-Feth el-Bakarhi, Esad el-Miheni ile“! az- 
ledilmişlerdir. Yine İbnü'r-Rezzâz (у. 1144), Ebü Abdul- 
lah et-Taberi (v. 1136) ve Ahmed el-Hucendi (у. 1136)“ 
gibi müderrisleri de görevlerinden azledilen müderrisler- 
den birkaçıdır. Azledilen bu müderrislerden bir kısmı daha 
sonra görevlerine iade edilmişlerdir. Tekrar görevine iade 


hut da azledilmekle mümkündü. 


515 Sübki, VI, 149. 

516 Sem'âni, e/-Tahbir, 1, 205 vd. 

517 С. Makdisi, a.g.e., s. 284. 

518 M.A. Köymen, a.g.e., s. 90'da müderrislerin azledilmesi nadirdir diyorsa 
da bizim tespitlerimize göre azledilen müderris sayısı hiç de az değildir. 

519 İbnü'l-Cevzi, IX, 13. 

520 Zehebi, e/-İber, II, 338; İbn Kadı Şühbe, І, 265. 

521 Sübki, УП, 205. 

522 Sübki, УП, 93. 

523 Sübki, УП, 147. 

524 İbn Kesir, ХП, 212; Sübki, VI, 51. 
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edilen müderrislere bir örnek olması bakımından Ebü Said 
el-Mütevelli gösterilebilir.”? 


Bağdat Nizâmiye Medresesi vakfiye şartlarına bakıl- 
dığında; medresede görev yapacak Kur'an öğreticisi, gra- 
merci, kütüphaneci gibi personelin yanında bir müderrisin 
görev yapmasına izin verildiği görülür.” Vakfiyedeki bu 
şart bağlayıcıdır. Nitekim daha sonra medreseye ikinci bir 
kütüphaneci tayin edilmek istenince, vakfiye şartlarının 
ikinci bir kütüphaneciye müsaade etmediği ileri sürülerek 
yapılan tayine karşi çıkılmıştı.”?7 


Zamanla derslerin çoğalması ve ihtisas sahibi kişiler- 
den istifade etme zarureti ortaya çıkınca, bu şarta uyulma- 
yarak, birden fazla müderrisin tayin edildiği görülmektedir. 
Ancak tayin edilen müderrisler, medreseye vakfiye doğ- 
rultusunda atanmış olan müderrisin emrinde oluyorlardı.” 
Bugünkü karşılığı olarak, vakfiye şartını taşıyan müderris 
“rektör” konumunda, diğer müderrisler ise bu müderrisin 
emrinde ve sahalarında uzman kişiler durumundaydılar. 
Medresede okutulan her ilim dalı için, o sahada söz sahibi 
bir müderris görevlendirilirdi.” Misal olarak, nahiv kür- 
süsü müderrislik görevi meşhur edip ve lugatçi Ebü Ze- 
keriyya et-Tebrizi tarafından 1108 yılında ölünceye kadar 
yürütülmüş, ölümünden sonra bu görevi Ali b. Muhammed 
el-Fasihi yürütmüştür. 


Nizâmiye'de ders veren müderrislerin birden fazla 
olduğu, medreseye tayin edilen müderrislerin münavebe- 


525 Bündâri, a.g.e., 76; Zehebi, e/-İber, 11, 338. 
526 İbnü”l-Cevzi, IX, 66. 

527 Y. Eche, a.g.e., s. 169. 

528 M.A. Köymen, a.g.e., s. 391. 

529 H. Emin, a.g.e., 229. 
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li olarak ders vermelerinden de anlaşılmaktadır. Nişâbur 
Nizâmiyesi'nde hadis dersini Ebü'l-Hasan el-Müfessir ile 
Ebü Said el-Hayri münavebeli olarak okuturken,”* Bağdat 
Nizâmiyesi'nde Ebü Muhammed eş-Şirâzi ile Ebü Abdul- 
lah et-Taberi'nin aynı şekilde münavebeli olarak ders okut- 
muşlardır.! Medresede okutulan lugat, nahiv, fıkıh, tefsir, 
hadis, kelâm, edebiyat, hilâf, münazara, nazar, cedel, tilâ- 
vet, usul, mantık vb. derslerin çokluğuna da bakarsak bu 
derslerin bir müderris tarafından verilemeyeceği anlaşılır. 
Sadece Bağdat Nizâmiyesi'nde 6000 öğrencinin ders gör- 
düğü göz önünde bulundurulursa, bu öğrencilerin ders 
görebilmesi için pek çok müderrisin bulunması gereği or- 
taya çıkar. Bu da müderrislerin çokluğu sonucuna götürür. 


ç) Müderrislerin Mali Durumları 


İslâm'da öğretim ilk olarak Kur'an ve hadis öğreti- 
miyle başlamıştır. Bu ilim dallarının öğretiminden ücret al- 
manın câiz olmadığı fikri büyük çoğunluk tarafından kabul 
edilmişti. Bu işin sadece Allah rızası için yapılması gerek- 
tiği kanaati hâkimdi.” İlim sahiplerinin, dünya menfaati 
için mevki sahiplerine yüz vermemelerinden dolayı ka- 
zançlarının az olduğu da bilinen bir gerçektir.”* Bu inanç 
doğrultusunda hareket eden müderrisler uzun süre ilim öğ- 
retme karşılığı ücret almaktan kaçınmışlardır. 


İlim karşılığı ücret almanın bayağılık olduğu ve ilmin 
değerini düşüreceği kanaati uzun süre devam etti. Nitekim 


530 Sarifini, a.g.e., s. 595 vd. 

531 Bündâri, a.g.e., s. 81; İbnü'l-Cevzi, IX, 53. 

532 A. Çelebi, a.g.e., s. 301. 

533 A.A. Atâ, Ната Helâl ve Hâzâ Harâm, Kahire 1975, s. 22; A. Çelebi, 
age S. 239; 

534 İbn Haldûn, Mukaddime (trc. Z. K. Ugan), İstanbul 1986, II, 352. 
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Bağdat'ta Nizâmiye Medresesi'nin yapılış haberini alan Mâ- 
verâünnehir uleması bu işe üzülerek, “ilim matemi” tutmuş- 
lardı. Onlar, “Şimdiye kadar ilimle, şerefinden dolayı onu 
tahsil eden ve onunla kemale ermek maksadını güden yüksek 
himmet erbabı ve temiz şahsiyetler meşgul olurdu. İlime bir 
ücret karışırsa, artık bayağı kimseler ve tembeller ona yakla- 
şacaklar, bu ise onun değerinin düşmesine ve zayıflamasına 
sebep olacaktır” diye, endişelerini dile getirmişlerdi.” 


Nizâmiyelerden önce, müderrislerin ücret aldıkları, fa- 
kat bunun yaygın bir şekil olmadığı, mahdut bir zümreye ve- 
rildiği rivayet edilmektedir.” Nizâmiye medreseleri ile bu 
Is geniş bir zümreye hitap edecek şekle gelmiştir. Bu neden- 
le, Nizâmiye medreselerinin ücretli müderrislere sahip ilk 
kuruluş olduğu söylenir.” Nizâmiye müderrislerinin maaş- 
lı olmasına rağmen, ilimden ücret alınmayacağı kanaatine 
sahip olan Bağdat Nizâmiyesi nahiv hocası Ebü'l-Berekât 
el-Enbâri (v. 1181) herhangi bir karşılık almadan ilim öğ- 
retmiş ve ömrünün sonuna kadar bu işten geri kalmamıştır. 


Nizâmiye medreselerinin inşasıyla beraber medrese- 
nin büyük mali imkânlara kavuştuğu görülmüştü. Medrese 
vakıflarından gelen gelirin yekünü 60.000 ile 80.000 dina- 
ra kadar ulaşmaktaydı.”* 1129 senesinde bu paranın ancak 
% 10'u harcanabilmişti. Bu miktara müderrislerin maaşı, 
talebelerin bütün masrafları ve medrese giderleri karşılana- 
bildiğine göre rakamın büyüklüğü kendini gösterir. 


Nizâmülmülk'ün ilim erbabına olan teveccühünden 
bahseden Bündâri, “Hazinenin malını ve askeri çoğalttıktan 


535 K. Çelebi, I, 22; A. Çelebi, a.g.e., s. 236. 

536 A. Çelebi, a.g.e., s. 236. 

537 M. Daš-H. R. Öymen, a.g.e., s. 204. 

538 İbn Hallikân, III, 139; İbn Kadı Şühbe, П, 8, 9; A. Çelebi, a.g.e., s. 235. 
539 С. Zeydân, II, 222; İbnü”l-Cevzi, X, 11. 
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sonra, bu maldan erbâb-ı ulüm için ve ashâb-ı istihkâk için 
tahsisat bağladı. Bu tahsisat vaktinde ödenir, ne önce veri- 
lir ne de geciktirilirdi. Sultanın ihsanını ehl-i ilm beyninde 
miras gibi kıldı ki onu istihkaklarına göre alırlardı. Bu hak- 
larının arızaya uğramayacağına emindiler”*® demektedir. 
Bu ifadeden ilim erbabına ne kadar önem verildiği ve on- 
ların mali durumları için ne kadar titiz davranıldığı açıkça 
anlaşılmaktadır. Başka bir kaynak, “fakihlerden diğerlerine 
kadar 12.000 kişi Nizâmülmülk'ten rızıklanmaktaydılar ”! 
demek suretiyle, Nizâmülmülk'ün ilim ehlini mali yönden 
desteklediğine işaret etmektedir. Başta profesörler (müder- 
risler) olmak üzere bu kadar büyük insan kitlesi sadece sayı 
olarak çok tutulmamış, mali imkânlar yönüyle de büyük 
bir refaha kavuşturulmuştur. Nitekim Bağdat Nizâmiyesi 
müderrislerinden olan Ebü İshak eş-Şirâzi medresede gö- 
reve başladığı zaman büyük miktara ulaşan bir ücretle bu 
göreve getirilmişti.” 

Nizâmiye müdetrislerinin büyük miktarlara erişen ma- 
aşlar almaları, başka mezhepten müderrislerin de buraya 
ilgi duymalarına sebep olmuştur. Fakat Nizâmiye Medresesi 
vakfiyesine göre burada ancak Şâfii mezhebinden olanların 
ders verebileceği şartı konmuş olmasından dolayı,” bazı 
âlimlerin mezheplerini değiştirerek Nizâmiye”de müderris- 
lik görevine başladıkları görülmüştür. Ebü Bekir el-Bağdâdi 
(v. 1241)“ Ahmed b. Ali Ebü”l-Feth (v. 1124), Ebü Bekir 


540 Bündâri, a.g.e., s. 60. 

541 İbnü”l-Kalânisi, a.g.e., s. 200. 

542 Sıbt, a.g.e., s. 135. 

543 İbnü’l-Cevzî, IX, 66. 

544 Sübkî, УШ, 108 vd. 

545 İbnü'İ-Cevzi, IX, 251; İbnü'd-Dimyâti, e/-Müstefâd min Zeyli Târihi 
Bağdâd, XIX, 62. 
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el-Bendeci (v. 1138), ve Ebü Bekir ed-Dehhân (v. 1215) 
gibi Hanbeli mezhebindeki âlimlerin Nizâmiye'de müder- 
ris olabilmek için mezheplerini değiştirdikleri ve Nizâmiye 
Medresesi'nde göreve başladıkları bilinmektedir. 


Müderrislere tanınan bu kadar geniş imkânlara rağ- 
men, müderrislerin kesin olarak ne kadar ücret aldıkları 
bilinememektedir. Bunun sebebi de müderris maaşlarının 
vakıf gelirlerinden karşılanması, vakıf gelirlerinin ise de- 
gişken olmasından dolayıdır. Müderrisler vakıfların gelir- 
lerinden veya genel bütçeden muntazam aylıklar almışlar- 
dır. Bu maaş müderrisin kapasitesine ve vakfın durumuna 
göre değişmiştir. Maaşların genelde bolca ve cömertçe ve- 
rildiği söylenebilir.” 

Müşahhas misaller olması ve mukayese yapılabilmesi 
bakımından bazı rakamları zikredilebilir: Tuğrul Bey za- 
manında kadılık ve darphane mütevelliliğinde bulunan Ali 
et-Tenühi'nin (у. 1055) aylık geliri 60 апага. Fâtımîler’ de 
kâdılkudâtın aylık geliri 150 dinar iken Eyyübiler?'de bir 
müderrisin aylık kazancı 40 dinardı.* Selçuklu medrese- 
lerinde görev yapan müderrislerin maaşları Fâtımîler’ den 
ve Eyyübiler'den az olamaz. Zira ilim politikası ve ilim 
adamlarına olan ilgi bu devletlerden daha fazla idi. 1 dinar, 
bugünkü değeri ile bir cumhuriyet altını olarak düşünülür- 
se, müderrislerin ellerine geçen paranın miktarı anlaşılır. 
Âlimlerin Selçuklular döneminde kavuştuğu mali imkânla- 
rı göstermesi bakımından şu misaller de dikkate şayandır: 
Belh Nizâmiyesi müderrisliğine atanan Abdullah el-Bağdâ- 
di (v. 1095) bu göreviyle beraber o kadar zenginleşmişti ki 
Nişâbur'a gelen yabancıları yedirip içiriyordu. Yine Mervli 


546 İbnü'd-Dimyâti, XIX, 10 vd. 

547 İbn Hallikân, IV, 153; Süyüti, Buğye, П, 273. 

548 A. Çelebi, a.g.e., s. 246. 

549 A. Çelebi, a.g.e., s. 247; M.A. Köymen, a.g.e., s. 400. 
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ALA 


Muhammed es-Sem'âni'ye (v. 1116) verdiği bir vaaz için 
1000 dinar ödenmişti.”* Verilen rakamlar ışığında Selçuklu 
medreselerinde görev yapan âlimlerin maaşlarını yaklaşık 
bir şekilde tahmin etmek mümkündür. 


d) Müderrislerin Sosyal Mevkileri 


Selçuklular?ın İslâm âleminin liderliğini ele almalarıy- 
la birlikte siyasi birlik temin edildiği ve Sünni İslâm'a mu- 
arız olan Şii Fâtımiler'e karşı üstünlük kurulduğu için Sel- 
çuklu sultanları bu halin devamı hususunda gerekli gayret- 
leri göstermişlerdir. Bu çabada en büyük destek ulemadan 
ve süfilerden gelmiştir. Çoğu kez bu iki hüviyeti (âlim-süfi) 
şahsında toplayarak temayüz eden şahsiyetler, Selçuklu 
sultanlarından gerekli desteği ve hürmeti görmüşlerdir. Sul- 
tanların ana hedeflerinden biri olan Sünniliğin zafere erişti- 
rilmesi planı, onların amaçlarına da uygun olduğu için, kar- 
gaşa ve fikri anarşiye karşı Selçuklular'ı desteklemişlerdir. 


“Selçuklu sultanları, ilmin ve ulemanın devleti koru- 
yan duvar ve onu ayakta tutan direk mesabesinde olduğu- 
nu, ulemanın medeniyetin meşalesi ve ümmetin öncüsü 
olduğunu idrak etmişlerdi. Bu sebepten ilmi müesseselerin 
yayılmasına yardımcı oldukları gibi, ilim ehline medrese, 
hankah ve ribât yaptırıp, ulemaya bol ihsanlarda ve ikram- 
larda bulundular. Zira bu işin devletin bekası için elzem 
olduğunu idrak etmişlerdi. Bu yüzden sultanların sarayları 
ulema, suara ve marifet ehliyle dolup taşmaktaydı.”! Sul- 
tanların aldığı tedbirler ve hazırladıkları huzur ortamı, ule- 
ma için ilim meclisleri kurmak, ders halkaları oluşturmak 
ve ilmi münazaralar yapmak imkânı meydana getirmişti. >? 


550 M.A. Köymen, a.g.e., s. 400 vd. 
551 Asiri, a.g.e., s. 173. 
552 Muhammed ez-Zühayli, e/-İmâmü'1-Cüveyni, Dımaşk 1412/1992, s. 25. 
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Genel yapısı itibariyle Selçuklu dönemi, bilginlerin 
ve ilim erbabının son derece saygı ve himaye gördüğü bir 
dönem olmuştur. Tuğrul Bey döneminde, taassup dere- 
cesinde Hanefi mezhebine bağlı olan ve Râfiziler'e min- 
berlerde lânet okumak için aldığı izne Eş'ariler'i de katan 
Vezir Kündüri'nin uygulamaları hariç tutulursa,” âlimler 
daima saygı görmüşlerdir. Kündürünin başlattığı bu yer- 
siz hareket yüzünden içlerinde Ebü'l-Kasım el-Kuşeyri ve 
İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni'nin de bulunduğu 400 ci- 
varında âlim Selçuklu ülkesini terketmiştir.”* 


Alparslan'ın tahta geçmesi ve vezirliğe Nizâmülmülk'ün 
tayin edilmesiyle durum tersine dönmüştür. Alparslan âlim- 
leri seven ve onların nasihatlerine kulak veren biriydi. Nite- 
kim Malazgirt Savaşı'ndan önce de sultanın imamı Ebü Nasr 
Muhammed el-Buhâri, Alparslan'a cuma namazını kıldıktan 
sonra savaşa başlaması teklifini yapmış, Alparslan da bunu 
kabul etmişti.” Sultan Alparslan ve veziri Nizâmülmülk'ün 
âlimleri koruyan politikası yüzünden Tuğrul Bey döneminde 
ülkeyi terketmiş âlimler geri döndüler.” Nizâmiye medre- 
selerinin inşa edilmesiyle de ilim erbabı için çok geniş im- 
kânlar meydana getirildi. Devletin mali gücüyle desteklenen 
âlimler daha rahat çalışma imkânı buldular. 


Sultan Alparslan'ın izni ve mali desteği, Vezir Nizâmül- 
mülk'ün üstün gayretleriyle açılan Nizâmiye medreseleriyle 


553 Bündâri, a.g.e., s. 29, nr. 2. Bu konuda, Kündüri'nin uygulamaları ve 
olayların gelişmesi hakkında teferruatlı bilgi için bk. Ahmet Ocak, Se/- 
çukluların Dini Siyâseti, İstanbul 2002, s. 85 vd. 

554 W. Montgomery Watt, İslâmi Tetkikler, İslâm Felsefesi ve Kelâmı (trc. 
S. Ateş), Ankara 1968, s. 104; M.A. Köymen, a.g.e., s. 531. 

555 Bündâri, a.g.e., s. 39. 

556 M. Şerefeddin, “Selçuklular Devrinde Mezâhib”, s. 106 vd; і. Kafe- 
soğlu “Nizâmu”i-Mülk”, JA, IX, 332. 
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beraber ilim ehlinin itibarı arttı. Mutedil Şiiler de” dahil ol- 
mak üzere genelde tüm âlimlerin, özelde Nizâmiye müderris- 
lerinin itibarları yükseldi. Sultandan sonra bu işte en büyük 
pay sahibi olan Vezir Nizâmülmülk ilim erbabını seven bi- 
riydi.“ Kendisi de bizzat hadis yazdırma meclisleri kurardı. 
1087 senesinde Bağdat'a geldiğinde Nizâmiye Medresesi”n- 
de hadis meclisi kurmuş ve hadis yazdırmıştı.* Nizâmül- 
mülkün ilim ehlini koruması ve onlara saygısı meşhurdur.”** 


Devrin âlimlerinden Ebü'l-Kasım el-Kuşeyri ve İmâ- 
mü'l-Haremeyn el-Cüveyni, Nizâmülmülk'ün huzuruna 
geldiklerinde, vezir bunları karşılamak için ayağa kalkar 
sonra yerine otururdu. Fakat devrin ünlü mutasavvıfı Ebü 
Ali el-Fârmedi vezirin huzuruna geldiğinde, vezir onu 
ayakta karşılar ve kendi yerine oturtturur, kendisi de onun 
önüne otururdu. Bu farklı muamelenin sebebi kendisine 
sorulduğunda, “Kuşeyri ve Cüveyni bana geldiklerinde, 
beni olmadığım sıfatlarla övüyorlar; bu da bende kibir ya- 
ratıyor. Oysa Fârmedi benim kusurlarımı ve kötülüklerimi 
yüzüme karşı söylüyor. Bundan dolayı gururum kırılıp kö- 
tülüklerden kaçınıyorum” diye cevaplamıştı.*! 


Alparslan'dan sonra tahta geçen Melikşah dönemi de 
âlimlerin altın devirlerini yaşadıkları bir çağdır. Sultan Me- 
likşah âlimleri sever ve onları teşvik ederdi. °° Nizâmiye 


557 Melikşah, kızı Salkım Hatun'u Şii Mâzenderân Meliki Sipeh-bud Ali 
ile evlendirmişti (bk. O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 330). 

558 İbnü'l-Adim, a.g.e., s. 36. 

559 Sıbt, a.g.e., s. 245; Sübki, IV, 327 vd. 

560 İbnü'l-İmâd, Ш, 383 vd. 

561 İbnü”l-Esir, X, 209; İbnü”l-Adim, a.g.e., s. 47 vd. 

562 Sultanın teşvik ve desteğiyle âlimler topluluğuna yaptırılan “et-Takvi- 
mü?-Celâli” bunun en güzel misalidir. Bu takvim Ömer Hayyâm baş- 
kanlığındaki bir heyet tarafından 1074 yılında İsfahan?da yapılmıştır (bk. 


ӘД: 


Medresesi müderrislerinden ve Melikşah döneminin önemli 
süfilerinden olan Ahmed el-Gazâli (v. 1126) aynı zamanda 
Sultan Melikşah'ın şeyhi olup; sultan, Ahmed el-Gazâli'ye 
müridlik yapmıştı. Sultan, oğlu Sencer'i şeyhini ziyarete 
göndermiş, şeyh de Sencer'in yanağından öpmüştü. Durum 
sultana nakledilince, hangi yanağından öptü diye sormuş, 
oğlunun cevabından sonra, “Bir yanağından öptüğü için yer- 
yüzünün yarısına mâlik olacaksın, eğer iki yanağından da 
öpseydi hepsine mâlik olurdun” şeklinde cevap vermiştir.” 


Melikşah döneminde âlimlerin ilim hürriyetini ve ağır- 
lıklarını göstermesi bakımından Sultan Melikşah ile İmam 
Cüveyni arasında geçen bir olay ibrete şayandır. Melikşah, 
ramazanın sonunda hilalin görülmesi üzerine bayram günü 
ilan etti. Fakat Cüveyni ertesi günün ramazan olduğuna 
dair fetva verdi. Devlet otoritesinin söz konusu olduğu bu 
durumda sultan, Cüveyni'yi nazik bir şekilde saraya davet 
ederek meseleyi sorar. Cüveyni sultana, “Devlet işlerinde 
fermana itaat bizim vazifemizdir. Fakat fetvaya taalluk eden 
bir meselede sultanın bize danışması lazımdır” der. Netice- 


H. Emin, a.g.e., s. 275). Melikşah, sadece müspet ilim sahasındakileri 
değil, dini ilimlerde faaliyet gösteren âlimleri de desteklemiştir. Melik- 
şah, devrin önde gelen din adamlarından bir grup toplamıştır. Bu âlimler 
topluluğu, kötülükleri ve fitneyi önlemek, insanların menfaatlerini koru- 
mak gayesiyle kanunlar meydana getirmişlerdir. İslâm kanunları sayıla- 
rak açıklanan ve herkes tarafından faydasına inanılan bu kanunlar manzu- 
mesine “el-Mesâilü”1-Melikşâhiyye” dendi (bk. İbnü'n-Nizâm, a.g.e., S. 
61 vd.). Selçuklu Devleti İslâm'ın hâmisi ve müslümanların koruyucusu 
idi. Bu sadece kendi ülkesi sınırları içinde geçerli değildi. Selçuklu?yu 
bu gözle tanıyan ve âlimlere olan saygısını bilen Mâverâünnehir ulema- 
sı, emirleri Ahmed Han’dan kendilerini kurtarması için Melikşah?ı davet 
etmişlerdi. Bu davete icabet eden Melikşah da Semerkand уе Buhara'yı 
zaptetmişti (1089) (bk. M. A. Köymen, Se/çuklu Devri..., Ankara 1989, 
s. 123; Hasaneyn, a.g.e., s. 63 vd.). 
563 bk. Kazvini, a.g.e., s. 415. 
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de, Cüveyni'yi haklı bulur ve onun verdiği fetvaya uyar.”“* 
Bu olay bir âlimin, sultan üzerindeki otoritesini göstermesi 
bakımından belki de en güzel misallerden biridir. 


Muttezili âlim Ali b. Hasan es-Sandali (v. 1091) Sultan 
Tuğrul Bey'le birlikte Bağdat'a gelmiş, sonra Nişâbur'a dö- 
nerek burada vaazlar vermişti. Sultan Melikşah bahsedilen 
bu âlimi Nişâbur Camii'nde görmüş ve kendisini görmeye 
niçin gelmediğini sormuştur. Sandali cevaben, “Meliklerin 
hayırlısı, ulemanın ayağına gidendir; ulemanın şerlisi de 
meliklerin ayağına gidendir. Böyle olmak istemediğim için 
gelmedim” cevabını vermiştir.”* Melikşah âlimler ve şeyh- 
lere karşı bol ikramlarda bulunur, onların gönüllerini hoş 
tutmayı severdi.” 


Nizâmiye müderrislerinin bazılarının toplum üzerinde- 
ki itibarı ve mevkii o kadar yüksekti ki yaşadıkları coğrafya- 
nın dışına bile taşıyordu. Bunlardan biri ve Bağdat Nizâmi- 
yesi müderrisi olan Ebü İshak eş-Şirâzi 1082 senesinde Ha- 
life Muktedi'nin elçisi olarak Sultan Melikşah'a gitmişti.”“ 
Ebü İshak'ın ünü o kadar yayılmıştı ki Acem ülkesine geldi- 
ği zaman belde halkı, kadın, çocuk yoluna çıkıp elbiselerine 
dokunuyor, ayakkabılarının toprağını şifa olur diye alıyor- 
lardı. Uğradığı her beldede sanat ehli, yaptıkları şeyleri Ebü 
İshak’a ikram ediyorlardı. Bu beldelerin süfileri de şeyhin 
yoluna çıkıp bereket kastıyla şeyhe ve arkadaşlarına doku- 
nuyorlardı. Bu hal ile Bistâm'a vardığında, Bistâm süfileri 


564 O. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti..., 1, 282. 

565 Mu'tezile kelâmı üzerine maharet sahibi, aynı zamanda Ыг de tefsi- 
ri mevcut olan bu âlimin, Ebü Muhammed el-Cüveyni ve oğlu İmâ- 
mü'l-Haremeyn el-Cüveyni ile itikad ve fıkıh konularında ihtilafları, 
münazaraları vardı (bk. Kureşi, I, 554 vd.; Leknevi, a.g.e., s. 120). 

566 Aksarâyi, a.g.e., s. 116. 

567 Ebü'l-Fidâ, П, 194; Bündâri, a.g.e., s. 75. 
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kendisine büyük ihtiram göstermiş, Bâyezid-i Biståmî’ den 
kalma buğday ve tuzu Ebü İshak'a göstermişlerdi. Ebü İs- 
hak da buna taaccüp etmişti.“ Halifenin, sultana elçi ola- 
rak Ebü İshak'ı seçmesi tesadüfi olmayıp ona olan saygı ve 
hürmettendir. Aynı saygıyı uğradığı her beldedeki halk da 
göstermiştir. Nitekim aynı âlim vefat ettiğinde, cenazesine 
Halife Muktedi-Biemrillâh ve Vezir Nizâmülmülk'ün katıl- 
maları da bu saygının başka bir ifadesidir.”** 


Nizâmiye müderrisleri ilimlerinin büyüklüğünden ve 
toplumdaki itibarlarından kaynaklanan cesaretle, devletin en 
yüksek noktasındaki kişileri hataları yüzünden eleştirmekten 
geri kalmamışlardır. Bu haliyle onlar hem bilgilerini talebe- 
lerine naklederek onları aydınlatan bir hoca hem de idareci- 
lerin hatalarını düzelterek onların doğru karar verip, memle- 
keti daha âdil idare etmelerine vesile olan birer mürşid idiler. 
Onlar sadece kürsüsünün başında ders veren bir hoca olarak 
değil, toplumun esenliği ve yanlışların düzeltilmesi için ba- 
zan elçi, bazan fetva veren müftü, bazan da sultanın karşısına 
dikilmiş bir nasihatçi olarak görülmektedirler. 


Melikşah'ın vefatından sonra hanımı Terken Hatun 
küçük yaştaki oğlu Mahmud'u Selçuklu tahtına geçirmiş- 
t. Mahmud'un sultanlığının meşruiyeti için halife tarafın- 
dan tanınması şarttı. Bu nedenle Terken Hatun, oğluna, 
saltanatına uygun dini unvanlar verilmesini ve hutbelerde 
adının okunmasını halifeden istemişti. Halife olaya sıcak 
bakmayınca, Terken Hatun, halifenin oğlu Cafer kozunu 
kullanarak isteğine ulaştı. Fakat halifenin şartlı tanıması, 
Terken Hatun'un hoşuna gitmedi. O oğlunun “ismen” değil 
“resmen” sultan olmasını istiyordu. Bu nedenle din adam- 
larının fetvasına başvuruldu. Bazı âlimler Mahmud'un sul- 
568 Sübki, ТУ, 215-227; İbn Kadı Şühbe, 1, 251 vd.; H. Emin, a.g.e., S. 233 vd. 

569 İbnü'l-Cevzi, IX, 7 vd. 
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tanlığı câizdir diye fetva verdiler. Fakat Gazâli buna şid- 
detle karşı çıktı. Bizzat Terken Hatun la görüşerek oğlunun 
küçük olduğu ve şer'an hükümdar olamayacağını söyleyip 
meseleyi kestirip attı.“ Görüldüğü gibi, devletin en üst 
kademesindeki kişilere hataları rahatça söylenebilmekte, 
hiçbir ikbal endişesi taşınmamaktadır. 


Aynı Gazâli, daha sonra Sultan Sencer'in karşısında 
da görülmüştür. Sultan Sencer, Hanefi mezhebine men- 
sup olup, İmâm-ı Âzam'a büyük saygı duyardı.” İmam 
Gazâli'nin, Ebü Hanife'yi tenkit ettiğini duyan Sencer, 
Gazâli'yi huzuruna davet etmişti.”? Gazâli sultana bir 
mektup yazarak, Kudüs'te Halil İbrahim Türbesi başında 
hiçbir sultanın ayağına gitmeyeceğine dair söz verdiğini, 
bu nedenle gelemeyeceğini bildirdi. Sultanın ısrarı üzeri- 
ne saraya değil, ordugâha gelebileceğini söyleyerek sulta- 
ni kırmadı. Gazâli ordugâha geldiğinde Sencer onu ayakta 
karşılamış ve tahtının yanına oturtmuştu.”” Gazâli, mese- 
lenin yanlış duyulduğunu ve İmâm-ı Azam'ın büyüklüğü- 
nü anlattıktan sonra Sencer'a dönerek, “Ey padişah! Allah 
sana dürüst iman ve itikad, güzel yüz, iyi ahlâk ve iyi amel 
nasip etmiştir. Bunların üçü Allah'ın lutfu olup dördüncüsü 
senin elinde olan bir iştir. Sen bu dördüncüye sıkı sarıl ki 
ilk üçünden de sana zarar gelmesin.” Sultan'ın yanında- 
kilere de, “Sizin bu padişahınızdan başka bir padişahınız 
daha vardır. Kıyamet günü ona hesap vereceksiniz. Ona 
göre muamele yapın” diye nasihatte bulunmuştu. `“ 


570 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 63; İbnü'l-Esir, X, 214; Zekeriya Kitapçı, “Türkân 
Hatun ve Selçuklu Prenslerinin Mücadelesi”, Türk Dünyası Tarih Der- 
gisi, с. VI, sy. 62 (Şubat 1992), s. 49 vd. 

571 М. Şerefeddin, Sancar уе Gazâli, s. 40. 

572 O. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti..., 1, 258. 

573 М. Şerefeddin, a.g.m., s. 40 vd. 

4 M. Şerefeddin, a.g.m., s. 42vd. 
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Verilen bu misaller, Nizâmiye müderrislerinin halkın 
ve devlet erkânının yanındaki itibarını ve saygınlığını en 
açık şekilde göstermektedir. 


e) Müderrislerin Ilmi Kariyeri 


Nizâmiye medreselerine tayin edilen müderrislere ba- 
kıldığında bunların sıradan kişiler olmayıp, sahalarında dö- 
nemin sayılır kişileri oldukları görülür. Hatta bazı müder- 
risler “sadece Selçuklu devrinde değil, bütün İslâm devri 
dikkate alındığı zaman otorite sayılabilecek kişilerdir. 7 
Eğitimin seviyeli olabilmesi için, medreseye tayin edilen 
müderrisin ilmi seviyesinin yüksek olmasına büyük bir ti- 
tizlikle dikkat edilmiştir. 


Nizâmiye müderrisleri, gerçek ilmi vukufiyetin ve titiz 
bir seçim sonucunda bu medreselere atanmışlardır. Medre- 
senin ciddiyeti yanına hocaların ilimdeki üstün seviyeleri 
de katılınca bu kurumlar dönemin ilmi şöhretlerinin top- 
landığı kurumlar haline gelmişlerdir. Bu hususu, hocalar 
hakkında söylenenlerden tespit etmek mümkündür. Ebü 
İshak eş-Şirâzi (v. 1083), fikih ilminde deryalar misali, 
hilâf ilminde de asrının imamı ve önderi idi. Yetiştirdiği 
öğrencileri o kadar çoktu ki Sultan Melikşah'a elçi olarak 
Horasan'a giderken uğradığı her beldenin kadısı, müftüsü 
veya hatibi onun yetiştirdiği öğrencisiydi.””9 Nişâbur Nizâ- 
miye Medresesi'nde otuz yıla yakın müderrislik yapan 
İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni”nin (v. 1085) şöhreti doğu 
ve batıyı tutmuştu.” Fıkıh, usul ve kelâmda yeryüzünün 
en bilgili şahsiyeti olup derslerine devrinin seçkin âlimleri 
de katılırdı.579 Ebü İshak eş-Şirâzi, onu, “imâmü”l-eimme” 


‚ 575 M.A. Köymen, a.g.e., s. 392. 

576 Sübki, ТУ, 215 vd. 

577 İbn Kadı Şühbe, I, 277. 

578 Sübki, V, 168 vd.; İbn Hallikân, Ш, 168 vd. 
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(imamlar imamı-âlimler âlimi) olarak nitelendiriyordu.”” 


Abdülgâfir el-Fârisi, “Gözler ondan önce böyle bir âlim 
görmedikleri gibi, ondan sonra da böyle bir âlimi göreme- 
yeceklerdir” derken, Ebü İshak eş-Şirâzi de, “Eğer o bugün 
peygamberliğini ilan etse, ikna gücü sayesinde mucize 1Z- 
har etmeye ihtiyaç hissetmezdi”*“ demek suretiyle Cüvey- 
ni'nin ilmi gücüne işaret etmektedir. 


Nizâmiye Medresesi'nin şöhretli müderrisi, İslâm âle- 
minin de iftihar kaynağı olan İmam Gazâli (у. 1111) Sünni 
İslâm düşüncesine hayatiyet kazandırmış, İslâm inancına 
canlılık getirmiştir." Hocası İmâmü”l-Haremeyn el-Cü- 
veyni onun için, “O suyu bol bir denizdir” demek suretiy- 
le Gazâli'nin ilmi kapasitesine işaret etmiştir.” Gazâli bir 
ideolog ve mücahid olarak Selçuklular'ın İslâm siyaseti- 
ne ve nizamına hizmet etmiştir. Onun benzeri bir şahıs 
bir daha görülmedi." Yetiştirdiği yüzlerce talebe, dini ve 
felsefi düşünceleriyle asırlar sonrasına bile ışık tutmuştur. 
Gazâli, ilim yolunda o kadar büyük pay sahibidir ki İslâm 
teolojisi yolunda, ondan sonra gelenlerin hepsi üzerinde 
etkisi vardır." İslâm dünyasında XII. yüzyılda ortaya çı- 
kan entelektüel dönüşümü herkesten çok etkilemiş,” âdeta 
Sünni İslâm kelâmına son şeklini vermistir.587 


579 İbnü'l-Cevzi, IX, 18 vd. 

580 Sübki, V, 172 vd. 

581 Н. Altıntaş, a.g.e., s. 91. 

582 Sübki, МІ, 196. 

583 O. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti..., 1, 258. 

584 Zehebi, e/-İber, TI, 387. 

585 W. М. Watt, a.g.e., s, 108. 

586 S. H. Nasr, İslâm'da Bilim ve Medeniyet (trc. N. Avcı-K. Turhan- A. 
Ünal), İstanbul 1991, s. 52. 

587 De Lacy O'Leary, İslâm Düşüncesi ve Tarihteki Yeri (trc. H. Yurday- 
dın-H. Kutluay), Ankara 1971, $. 137. 
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Düşünceleriyle sadece İslâm âleminde ve dini sahada 
etkili olmakla kalmamıştır. Bilhassa felsefi fikirleri ile Av- 
rupa mütefekkirlerine tesir etmiş, onlar tarafından da ka- 
bul görmüştür. Saint Thomas gibi hıristiyan ilâhiyatçısı ve 
filozofunu, ayrıca Raymund Martini (Ramond Marti) gibi 
düşünürleri fikirleriyle etkilemiştir." 


Nizâmiye müderrisleri, ilmi kapasite bakımından üs- 
tün insanlardı. Hemen hemen hepsi pek çok sahada söz 
sahibiydiler. Radıyyüddin Ebü’l-Hayr el-Kazvini (v. 1193) 
vaaz, tefsir ve usulde asrının imamı, özellikle tefsir ilminde 
bir derya misali idi.” Ebü Zekeriyya et-Tikriti (v. 1219), 
tefsir, hadis, hilâf, lugat, münazara, tilâvet ilimlerinde önde 
gelen bir şahsiyet olup Arapça lugatını ezberlemişti.*“ Mah- 
mud ez-Zencâni (v. 1258), hadis ilminde ve hat sanatında 
büyük bir kabiliyetti.””' Şemseddin Ebü’l-Meâlî el-Eyki (v. 
1297), usul, tefsir, mantık, evâil ilimlerinde söz sahibi bir 
âlimdi.”2 İbn Fadlân el-Bağdâdi (v. 1233), mezhep, hilâf, 
usul, mantık ve münazara sahalarında önde gelenlerdendi.”» 
Kıraat müderrislerinden Ebü'l-Kasım el-Hüzeli (v. 1072) 
sahanın önde gelen şahsiyetlerinden olup, İslâm âlemini 
doğudan batıya dolaşarak 365 hocadan ders görmüş ve 
kendinden sonrakilere önemli ölçüde tesir etmiş biriydi.” 
Önce Bağdat Nizâmiyesi'nde muid, sonra Zebid Nizâmi- 
yesi?nde müderris olan Mecdüddin el-Firüzâbâdi (v. 1414) 
588 1. Н. İzmirli, İslâm Mütefekkirleri ile Garp Mütefekkirleri Arasında 

Mukayese (sad. S. H. Bolay), Ankara 1977, s. 10; H. Z. Ülken, “İslâm 

Felsefe ve İtikadının Garba Tesiri”, 4.0./ЕР., с. X (1962), s. 22. 

589 Sübki, VI, 8 vd. 

590 Sübki, УШ, 356; Süyüti, I, 338. 
591 №. Maʻrûf, I, 134 vd. 

592 İbn Kadı Şühbe, Il, 246 vd. 

593 Sübki, УШ, 107 vd. 

594 M.S. Muhaysin, a.g.e., II, 338 vd. 
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ilmi seyahatlerini arkasından kitaplarını taşıyan hamallarla 
birlikte yapardı.” Diğer müderrislerin üstünlüklerini de 
sayarak bu örnekleri daha da çoğaltmak mümkündür. 


Nizâmiye müderrisleri, sadece söz sahibi oldukları 
ilmi sahalarda önde gelen şahsiyetler olmayıp, zamanın 
geçerli dillerine de vâkıftılar. Misal olarak, Bağdat Nizâ- 
miyesi müderrisi İbnü”t-Tilmiz el-Bağdâdi (v. 1215), Arap- 
ça, Farsça, Türkçe, Habeşçe, Rumca, Ermenice ve Zencice 
biliyordu. Yine Hibetullah el-Bağdâdi, Arapça, Farsça, Yu- 
папса ve Süryâni dillerini bilmekteydi.”** 


Nizâmiye medreselerinin ve hocalarının ilmi şöhreti 
değişik bölgelerden insanların buralara gelip, ilim tahsil 
etmelerine sebep olmuştur. Değişik ülkelerden gelen öğ- 
rencilere misal olması bakımından bazıları zikredilebilir: 
Ebü'l-Ganâim el-Müşili (v. 1130) Azerbaycan'ın Urumi- 
ye şehrinden Bağdat'a gelerek Ebü İshak'tan ders oku- 
muş, sonra Nişâbur'da Cüveyni'den ders okuyarak kendi 
memleketine dönmüştür.” Aynı şekilde Tiflis'ten gelen 
Muhammed b. Yusuf el-Berzendi de (v. 1155) Bağdat 
Nizâmiyesi'nde fıkıh tahsili yapmıştır.** Şirvan'dan gelen 
Muhammed b. Aşir (v. 1144) Bağdat Nizâmiyesi'nde ders 
görmüştü.” Yemen'den gelen Muhammed b. Abdaveyh 
(у. 1130), Ebü İshak'ın öğrencilerindendi.“*9 Mısır halkın- 
dan olan Ali b. İbrahim el-Mahzümi (у. 1239) Bağdat Nizâ- 
miyesi öğrencilerindendir.©! Nizâmiye müderrislerinin 


595 Süyüti, Вибуе, І, 473. 

596 M.A. Köymen, a.g.e., s. 392. 
597. Sübki, УП, 256. 

598 Sübki, УШ, 294 vd. 

599 İbnü's-Salâh, I, 226. 

600 İbnü’s-Salâh, I, 223. 

601 İbnü'n-Neccâr, XVI, 7. 
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şöhreti Endülüs'e kadar ulaşmış, oradan da öğrenciler Bağ- 
dat'a gelerek, Nizâmiye Medresesi'nin üstün eğitiminden, 
hocaların yüksek ilminden istifade etmişlerdir. Ebü Bekir 
et-Turtüşi el-Endelüsi el-Mâliki (v. 1226) Bağdat Nizâmi- 
yesi'ne gelerek Ebü Bekir eş-Şâşi'den fıkıh okumuştu.“ 
Aynı şekilde Mağrib'den gelen Ebü Abdullah el-Mürsi (v. 
1257) Bağdat Nizâmiyesi'nde ders görmüştü.“ 


Nizâmiye medreseleri ve müderrislerinin ilmi seviye- 
leri sayesinde “Pamir'den Mısır'a kadar manevi birlik”0* 
gerçekleştirilmiş, siyasi birlik yanında ilimde de tek hedef 
gözetilmiş, ilim adamları arasında kaynaşma sağlanmıştır. 
Nizâmiyeler İslâm âleminden pek çok kişinin buluşma yeri 
haline gelmiştir. Mesela, Filistin'in Remle halkından İdris 
b. Hamza er-Remli, Bağdat'a gelerek Nizâmiye'de Ebü İs- 
hak'tan fıkıh okumuş, sonra da Mâverâünnehir'e geçerek 
Semerkand'a yerleşmiş ve orada müderrislik yapmıştır.**© 
Mısır, Suriye, Hicaz, Mağrib, ve Fars ülkelerinden talebe- 
ler gelerek burada tahsil görmüş, vatanlarına dönerek ilmi 
oralara kadar götürmüşlerdir. 6 


f) Müderrislerin Mezhep Yönü 


Abbâsi Halifesi Me'mün döneminde güçlü olan Ми“їе- 
zile, Abbâsiler'in ikinci döneminde özellikle IV.(X.) asırda 
zayıflamış, buna karşılık Eş‘arî mezhebi güçlenmiştir. Sün- 
nilik, Ebü'l-Hasan el-Eş'ari (v. 936) tarafından yeniden tan- 
zim edilmiş ve Mu'tezile silahıyla, Mu'tezile'ye karşı çıkıl- 


602 Zehebi, el-İber, 11, 414. 

603 Makrizi, Kitâbü '-Mukaffa'(-Kebir (tah. Muhammed el-Ya'lâvi), Bey- 
rut 1411/1991, МІ, 121. 

604 H.G. Yurdaydın, İslâm Tarihi Dersleri, Ankara 1982, s. 75. 

605 İbnü’l-Cevzî, ІХ, 66 vd. 

606 H.Emin,a.ge,, s. 237. 
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mıştır. Mu*tezili fikirlerin sarsılmasıyla selefin iman akidesi 
güçlenmiş, Eş'ari”den sonra da Ehl-i sünnet'in güçlülüğü 
devam etmiştir.” Eş*ariler bazı zamanlar şiddetli muhale- 
fetle karşılaşmış, hatta zulüm görmüşlerdir. Tuğrul Bey'in 
veziri Amidülmülk el-Kündüri, Mu'tezili olduğundan do- 
layi vezirlik yıllarında Eş*ariler'e baskı yapmış, bu yüzden 
400 âlim Selçuklu ülkesini terketmek durumunda kalmıştı.“©* 


Selçuklu sultanları Hanefi, Nizâmülmülk Şâfii mezhe- 
binden idi. Her iki mezhep de Ehl-i sünnetin içinde yer 
aldığından dolayı aralarında bir mesele yoktu. Şâfiiler ve 
Hanbeliler ise itikadda Eş'ari olduklarından, Eş'ariliğe 
muhalif olanlara karşı birleşebiliyorlardı.*'9 Selçuklular, 
imparatorluğun her tarafına kurdukları Hanefi ve Şâfli 
medreseleriyle, Sünniliğe düşman ve devletçe takibata ma- 
ruz diğer mezhep ve zümrelere karşı mücadele edecek un- 


surları yetiştirmişlerdir.""' 


Büveyhiler ve Fâtımiler Şii akidesini güçlendirmeye 
çalışırken, Selçuklular, Şiiliğe karşı koymak için askeri 
gücün yanında, Sünni akideyi güçlendirmeleri gerektiğini 
anladılar. %? Selçuklular'ın Fâtımiler'le mücadele içerisin- 
de oldukları Hicaz, Yemen ve (bugünkü) Suriye toprakları 


607 А. М. Hasaneyn, a.g.e., s. 169 vd.; Р. Hitti, П, 662. 

608 O'Leary,a.g.e., s. 134. 

609 Ebü'l-Fidâ, П, 184; M. Şerefeddin, “Selçuklular Devrinde Mezahib”, 
s. 101; Т. H. Balcıoğlu, s. 62 vd. 

610 Eş'arilik, Hanbeli mezhebinin kurucusu olan İmam Ahmed b. Hanbel'in 
itikadına da uygun olduğu için Hanbeliler?ce de tasdik edilmiş ve bunla- 
rın tümüne birden Eş'ariler denmiştir (bk. M. Şerefeddin, “Selçuklular 
Devrinde Mezahib”, s. 109). 

611 Е. Köprülü, Harizmşahlar, s. 284. 

612 D. et. J. Sourdel, La Civilisation De L'İslâm Clasigue, Arthaud 1968, 
s. 112; Fazlurrahman, İslâm ve Çağdaşlık (trc. A. Açıkgenç-M. Н. Kır- 
başoğlu), Ankara 1990, s. 111. 
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daha çok Ehl-i sünnet'in Şâfii görüşünün yaygın olarak ya- 
şandığı topraklardı. Dolayısıyla Şii düşünceye karşı Ehl-i 
sünnet fikrini güçlendirirken, bu coğrafyanın sosyokültü- 
rel yapısına ve mezhep özelliğine dikkat etmek gerekmek- 
teydi." Bu sebepten dolayı, Sünniliğin başarıya ulaşması 
için açılan Nizâmiye medreselerinin, Şâfii mezhebi üzeri- 
ne eğitim veren kuruluşlar olmasına ses çıkarılmamıştır. 
Açılan bu müesseseler, Şiiliğe karşı, Sünni Müslümanlığın 
gelişmesinde büyük rol oynamışlardır.“'* Selçuklü İmpara- 
torluğu'nda Eş'arilik, özellikle Şiilik”le hususi mücadeleye 
bu dönemde başladı. Çekişme, Şiilik'le Eş'arilik arasın- 
da özel, Şiilik'le Sünnilik arasında genel manada idi. Bu 
Şii-Sünni harbinin bayrağı da Nizâmülmülk'ün elindeydi.*'5 
Bu yüzden, Selçuklu sultanları bu müesseseleri, benimse- 
dikleri Ehl-i sünnet akidesinin bir nevi ilmi kaleleri olarak 
görmüş ve gerekli desteği sağlamışlardır.*'* 


Açılan Nizâmiye medreselerine gelir kaynağı olarak 
vakıflar tahsis edilmişti. Nizâmülmülk'ün, Bağdat Nizâmi- 
ye Medresesi'ne yaptığı vakıfların belirli şartları mevcut 
olup, bunlar bütün nizâmiyeler için geçerli idi. Vakıf belge- 
sinde, medresede görev yapacak kişilerin asılda ve fürüda 
Şâfii mezhebinden olması vurgulanıyor, vakıf gelirinden 
pay alacak müderris, vâiz ve kütüphanecinin de Şâfii mez- 
hebinden olması şart koşuluyordu.“”” Bu şartların gereği 
olarak nizâmiyelerde müderrislik yapacak âlimlerin Şâfii 
mezhebinden olmaları gerekli görülmüştür. 


613 Mezheplerin yayılma coğrafyası ve sosyokültürel özellikleri için bk. 
A. Ocak, Selçukluların Dini Siyaseti, s. 53 vd. 

614 1. Kafesoğlu, “Nizamu”l-Mülk”, /4, IX, 132; P. Hitti, Ш, 752; H. Emin, 
a.g.e., s. 228. 

615 H. Emin, a.g.e., s. 220 vd. 

616 H.R. Öymen, a.g.m., s. 37. 

617 İbnü'l-Cevzi, IX, 66; N. Ma'rüf, L 25. 
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Nizâmiye müderrisleri incelendiğinde bunların hep- 
sinin Şâfii mezhebinden olduğu görülür. Diğer Hanefi, 
Mâliki ve Hanbeli mezhebi gibi Ehl-i sünnet mezhebinden 
âlimlerin bu medresede müderrislik yapmalarına müsaade 
edilmemiştir. Bu hal vakfiye şartlarından kaynaklanmak- 
taydı. Ne var ki nizâmiyelerdeki eğitimin yüksek kalitesi ve 
maddi imkânlarının cazipliği, diğer mezheplerdeki âlimleri 
buraya celbetmiştir. Vakfiye şartlarının başka mezhepler- 
den müderrislere müsaade etmemesi sebebiyle, bu âlimler 
Nizâmiye'de görev yapabilmek için mezhep değiştirme 
yoluna gitmişlerdir. 

Başka mezheplerde iken Nizâmiye'de müderrislik ya- 
pabilmek için mezhep değiştiren âlimlerden tespit edilebi- 
lenler şunlardır: 

Ahmed b. Ali Ebü’l-Feth (v. 1124): Hanbeli iken Şâfii- 
liğe geçmiştir. Gazâli ve İlkiyâ el-Herrâsi'den ders okudu, 
sonra da Nizámiye ye müderris oldu.°!š 

Ebü'l-Kasım ed-Debbâs (v. 1204): Hanbeli iken mez- 


hebini değiştirerek Nizâmiye Medresesi Kütüphanesi'nde 
görev yapmıştır."'? 


Vecih b. Dehhân (v. 1215): Hanbeli olduğu halde, önce 
Hanefi mezhebine geçmiş, sonra vakfiye şartları gereği 
mezhebini değiştirerek Şâfii olmuş ve Nizâmiye'de nahiv 
hocalığı yapmıştı.“ 

İbnü”l-Hübeyre (у. 1241): Hanbeli mezhebinde iken 
Şâfiiliğe geçmiş ve Nizâmiye”de müderrislik yapmıştır. ©! 


6 


8 Sübki, VI, 30 vd.; İbnü”l-Cevzi, IX, 251; İbnü'd-Dimyâti, XIX, 62. 
619 Süyüti, Buğye, 11,319. 
620 İbn Hallikân, IV, 153; Süyüti, Buğye, II, 273 vd. 
621 Sübki, УШ, 108 vd. 
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Ortaçağ'da İslâm dünyasında eğitim, dönemin anlayı- 
şından olsa gerek, tek mezhep esasına dayanmaktadır. Açı- 
lan medreseler bir mezhebin eğitimini vermek üzere plan- 
lanmışlardır. Bu nedenle bunu bir eksiklik veya mezhepte 
taassup olarak kabul etmek yersizdir. Nizâmiye medrese- 
leri de Şâfii mezhebi üzere eğitim yaptıklarından dolayı 
“tekli medreseler” grubuna girer. Dönemin anlayışı ge- 
reği, Selçuklular zamanında açılan medreselerin hepsi tek 
mezhep üzerine eğitim yapan medreselerdir: Ebü Hanife 
Medresesi, Hanefi; Bahâiyye Medresesi ve Tâciyye Med- 
resesi, Şâfii, Şeyh Abdülkadir-i Cilâni Medresesi ve İbn 
Hübeyre Medresesi ise Hanbeli mezhebi üzerine eğitim 
yapmaktaydılar.*” Görüleceği üzere bu durum, Nizâmiye 
medreseleri için değil, tüm medreseler için geçerlidir. 


Tek mezhep üzerine eğitimin terkedilerek, dört mez- 
hep üzerine eğitim yapılması 1234'te Abbâsi Halifesi Müs- 
tansır'ın yaptırdığı Müstansıriyye Medresesi ile mümkün 
olmuştur. Bu medrese, Nizâmiye Medresesi ni gölgede bı- 
rakmak ve onun yerini almak, bu mümkün olmazsa onun- 
la rekabet etmek üzere inşa edilmiştir.”* Müstansıriyye 
Medresesi ile birlikte dört mezhebin fıkhı için ayrı kürsüler 
oluşturulmuş ve her bölüme o mezhepten müderris atana- 
rak eğitim yaptırılmıştır. 


622 N.Ma'rüf, U. Müstansıriyye 1, 25 vd.; Н. Atay, “İslâmda Eğitim” 4. Ü, 
i. F. D., с. XXIII (Ankara 1978), s. 25. 

623 H. Emin, a.g.e., s. 380 vd. 

624 М. Dağ-H. R. Öymen, a.g.e., s. 133. Fakat şurası unutulmamalıdır ki nizâ- 
miyeler medrese geleneğinde bir çığırdır. Ondan sonra gelenler bu gele- 
neğin takipçileri durumundadırlar (bk. H. Emin, a.g.e., s. 218 vd.). Daha 
sonraki medreselerin birtakım yenilikleri ve değişiklikleri bünyelerinde 
bulundurmaları gayet normaldir. Bu yenilikler Nizâmiye medreselerinin 
ilkliğini ve orijinalliğini zedeleyemeyeceği gibi, nizâmiyelerin kendinden 
sonraki eğitim kuruluşlarına “model” olma gerçeğini de değiştirmez. 
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B) MUİDLER 


Nizâmiye medreseleri sadece ilmin gelişme ve уа- 
yılmasına hizmet etmekle kalmamış, ilim kuruluşlarının 
müesseseleşmelerini de temin etmişlerdir. Selçuklular dö- 
neminde devlet desteğine kavuşan ve.ilim ehli için uygun 
şartlar oluşturan Nizâmiye medreseleri, kendinden sonra 
gelen medreseler için bir model oluşturmuşlardır. Nizâmi- 
yeler bu sahada bir çığır açmış, daha sonra gelen hükümdar 
ve devlet adamları medrese açma konusunda nizâmiyeleri 
kendilerine örnek almışlardır.” 


Nizâmiye medreseleri sadece fiziki alanda değil, öğ- 
retim kadrosu bakımından da önceki medreselere göre 
yenilikler getirmişlerdir. Müderristen sonra medresenin 
en önemli elemanı olan ve eğitimin kalitesi bakımından 
ehemmiyet taşıyan “muidlik” Nizâmiye medreseleri ile be- 
raber ortaya çıkmıştır. Her ne kadar bu mefhumun hicri 
V. asırda ortaya çıktığı ileri sürülüyorsa da eğitim tarihin- 
deki önemli yerine Nizâmiye medreseleri ile kavuşmuş 
olması bir hakikattir.” Medresede görev yapan muidler 
sayesinde hem müderrisin yükü hafiflemiş hem de eğitim 
öğretim faaliyetleri daha kolay yürütülür hale gelmiştir. 


a) Muidlerin Görevi 


Миа, eğitim kadrosunda müderristen sonra gelen kişi- 
dir. O, derece bakımından müderrisin altında ve talebelerin 
üzerindedir.“ Genel anlamıyla dersi tekrarlayan müderris 


625 H. Emin, a.g.e., s. 218 vd.; S. Н. Nasr, a.g.e., s. 70. 

626 С. Baltaci, a.g.m., s. 7; H. Emin, a.g.e., s. 232. 

627 А. Çelebi, a.g.e., 5. 257; H. Emin, a.g.e., s. 232. 

628 H. Emin, a.g.e., s. 232; A. Çelebi, a.g.e., s. 257; M. Dağ-H. R. Öymen, 
a.g.e., s. 38. 
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yardımcısı demektir.” Müderrislerin dersi işlemesinden 
sonra öğrencilere yardımcı olan muidlerin vazifesi Sübki'ye 
göre şöyledir: Миа, konferansı (dersi) dinlemek için tale- 
belerle birlikte oturur. Ancak, bir kısım talebeye dersi anlat- 
mak, onlara faydalı olmak ve (ders verilip bittikten sonra) 
dersi tekrar etme hususunda gereğini yapmak bakımından 
onun dinleyişinin ayrı bir özelliği vardır. İşte, müderrisin 
işi bitince muidin vazifesi başlamaktadır. Dersin zor kısım- 
larının açıklanması veya ilk anlatışta anlaşılması güç olan 
noktaların öğretilmesi hususunda kabiliyeti kıt talebelere 
yardım etmek, muidin vazifeleri arasına girmektedir.“ 


Sübki'nin ifadesinden de anlaşılacağı gibi, muidlerin 
görevi dersin anlaşılması konusunda öğrencilere yardımcı 
olmaktır. Onlar bu halleriyle müderrisin yardımcısı ve öğ- 
rencilerin danışmanı, rehberi mevkiindedirler. Öğrenci, mü- 
derristen okuduğu dersten anlayamadığı kısımları тие sor- 
mak suretiyle zorlukları çözer, müşkülünü halleder. Böylece, 
müderrisin dersi tekrar ederek veya anlaşılmayan kısımları 
yeniden izah ederek zamanı harcanmadığı gibi, öğrencinin 
de dersi anlamaktan mahrum kalma gibi bir durumu ortaya 
çıkmaz. Bu haliyle müderris ile öğrenci arasındaki eğitim ve 
öğretimin kolaylaşmasını temin eden kişi muiddir. 


Müderrisin yardımcısı olan тие bugünkü karşılığıy- 
la “asistan” demek mümkündür.*! Bazı araştırmacılar, bu 
görevin üniversitelerdeki “doçentlik” görevine benzediğini 
söylemektedirler.95? Muidlerin yanlarında bir müderris bu- 
lunmadan, herhangi bir medresede, müderris sıfatı ile ders 


629 С. Baltacı, a.g.m., s. 7; A. Çelebi, a.g.e., s. 257. 
630 A. Çelebi, a.g.e., s. 257. 

631 С. Baltacı, a.g.m., s. 7. 

632 H.R. Öymen, a.g.m., s. 38. 
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vermeleri de mümkün olduğuna göre,* doçentlik görevine 
benzer bir görevlerinin olduğu söylenebilir. Fakat asistan 
karşılığı olduğunu kabul etmek daha doğru olsa gerektir. 
Başka bir görüşe göre de muidin vazifesi Batı üniversite- 
lerindeki “repetiteur” gibi olup, müderrisin okuttuğu dersi 
tekrar etmekten ibarettir.** 


b) Muidlerin Yetişmesi 


Nizâmiye medreseleri muidleri genelde medrese öğ- 
rencileri arasından seçilirdi. İlimde kabiliyetli öğrenciler 
kısa sürede derslerinde ilerlemekte ve hocasının dikkatini 
çekmekteydi. Keskin zekâsını ve kabiliyetini gösteren bu 
öğrenciler müderris tarafından muidlik görevine getirilir- 
di. Nizâmiye medreseleri muidleri incelendiğinde, büyük 
çoğunluğunun bu şekilde, yani önce Nizâmiye'de öğrenci 
iken sonradan, çalışması ve gayreti ile muidlik görevine 
yükseldiği görülür. 


Muidler, zeki öğrenciler arasından seçildiği için büyük 
çoğunluğu sonradan müderrisliğe yükselmişlerdir. Bağdat 
Nizâmiyesi'nin ilk müderrisi Ebü İshak eş-Şirâzi, Ebü't 
-Tayyib et-Taberi'nin ders halkasında okumuş ve ona muid 
olmuştu. Nizâmiye açılınca da oraya müderris olarak atan- 
mıştı.“9 Ünlü simalardan İmam Gazâli de İmâmü'l-Ha- 
remeyn el-Cüveyni'nin öğrencisi iken kısa sürede bütün 
arkadaşlarını geçerek usul ve fürü gibi konularda önde 
gelenlerden oldu. İlimdeki yükselişi onu hocasının seçkin 
talebeleri arasına soktu. Hocası onunla övünürdü. Gazâli, 
İlkiyâ el-Herrâsi ve Havâfi ile birlikte hocasının muidi 11.9% 


633 A. Çelebi, a.g.e., s. 259. 
634 S. H. Nasr, a.g.e., s. 71. 
635 Zehebi, e/-İber, II, 334; İbn Hallikân, І, 30; Sübkî, Ш, 215 vd. 
636 İbn Kadı Şühbe, 1, 320. 
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Daha hocası hayatta iken e/-Menhül adlı eserini yazmış, 
bunun üzerine hocası ona “Sen benim ölümümü bekleme- 
den hayatta iken defnettin” demişti.“” 


Nizâmiye medreseleri muidleri belirli ilim dallarında 
uzmanlaşmış kişilerdi. Zaten bu üstün özellikleri onların 
diğer talebeler arasından sıyrılıp medresede muid olmala- 
rına imkân vermişti. Ebü'l-Kasım et-Tibi (v. 1226) ferâiz 
ve hesap ilminde önde gelenlerdendi.** Muhammed b. İs- 
mail el-Bakkâl (м. 1192) fıkıh, hilâf, cedel ve nazar ilminde 
derya misaliydi.“* Kemâleddin b. Yunus şöhret sahibi olup 
matematikte eşi benzeri yoktu. Fahreddin-i Râzi'nin eser- 
leri Musul'a ulaştığında, bu şahsın dışında hiçbir kimse bu 
eserlerin ıstılahlarını anlayamamıştı.**“9 Misalleri çeşitlen- 
direrek çoğaltmak mümkündür. 


Muidler asli görev olarak medreseye bağlı olup, mü- 
derristen sonra eğitim halkasının en önemli şahısları idiler. 
Muidleri medresedeki görevlerinin yanında, başka görev- 
lerde de görmek mümkün. Muidlik görevinin yanında vâiz- 
lik, şeyhlik, müderrislik vb. görevleri de yapan şahıslara 
rastlanmaktadır. Görünen odur ki Nizâmiye müderrisleri- 
nin müderrislik görevinin yanında hatiplik, vâizlik yapma- 
ları, zikir meclisleri kurmaları gibi ilmi faaliyetleri muid- 
ler de yapabilmektedirler. Bu da ilmi çalışmaların hiçbir 
kimse için sınırlandırılmadığı ve bu tür gayretler içerisinde 
olanların çalışmalarının engellenmediğini göstermesi bakı- 
mından önemlidir. Nitekim İsa b. Ebü”l-Feth, Nizâmiye'de 
muidlik yaparken Nâsıriyye Ribâtı'nda da şeylik yapmak- 


637 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 168 vd.; Í. Hallikân, IV, 216 vd. 
638 İbn Kadı Şühbe, П, 93. 

639 Sübki, VI, 94 vd. 

640 İbn Hallikân, V, 311 vd. 
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ta idi.“ Ebü'l-Berekât el-Enbâri, Bağdat Nizâmiyesi'nde 
тиа iken vaaz meclisleri de kurardı. Dini ve edebi pek 
çok eserler de telif etmişti.“ İbn Şükrân olarak da tanınan 
Ahmed b. Abdurrahman (у. 1165) muidlik görevinin yanın- 
da imamlık, vâizlik yapmakta, devrin âlimlerinden hadis 
dinlemekte, kendisi de hadis rivayet etmekteydi." 


Muidler, ilmi gayretleri ve kabiliyetleri neticesinde il- 
miye sınıfının en üst noktasında bulunan müderrislik ma- 
kamina kadar yükselebiliyorlardı.“* Bu şekilde yükselme 
yolunun açık tutulması, kabiliyetli insanları ilme ve ça- 
lışmaya teşvik ettiği gibi, onlara yükselmenin firsatını da 
veriyordu. Muidlikten müderrisliğe yükselen belli başlı 
kişiler arasında İmam Gazâli (у. 1111), İlkiyâ el-Herrâsi 
(у. 1145),%5 Ebü”i-Hayr el-Kazvini (v. 1193),9“ Ebü Bekir 
eş-Şâşi (у. 1113),“7 Ebü Ali b. Yahya el-Vâsıti (v. 1209), 
Ebü'l-Berekât el-Enbâri (v. 1181)% vb. şahsiyetleri say- 
mamız mümkündür. 


с) Muidlerin Görev Süresi ve Sayısı 


Nizâmiye medreselerinde görev yapan muidlerin bu 
görevi ne kadar süre yaptıkları bilinmemektedir. Ancak 
kaynaklardan anlaşılan; bu işin ihtiyaca göre yapıldığı ve 
ihtiyaç devam ettiği müddetçe de yürütüldüğüdür. Bağdat 
Nizâmiyesi'nde muidlik yapan Ebü'l-Hasan Ali el-Fâ- 


641 Sübki, УШ, 345. 

642 Kütübi, П, 292 vd. 

643 Sübki, VI, 68. 

644 Н. Emin, a.g.e., s. 68. 

645 İbn Kadı Sühbe, 1, 320. 

646 İbn Kadı Şühbe, II, 28 vd. 

647 Sübki, VI, 70. 

648 Süyüti, Buğye, П, 86 vd.; H. Emin, a.g.e., s. 232. 
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ruki'nin (v. 1205) bu görevi uzun seneler yürüttüğü bilin- 
mektedir.“ Ayrıca muid sayısının birden fazla olması da 
bu müesseseye olan ihtiyacın bir göstergesidir. Muidlerin 
sayısının fazla olduğunu aynı müderrisin yanında görev 
yapan birden fazla muidden anlaşılmaktadır." Nitekim, 
İmâmü'l-Haremeyn el-Cüveyni'nin Gazâli, İlkiyâ el-Her- 
râsi ve Havâfi gibi daha sonradan müderrisliğe yükselmiş 
üç meşhur muid kaynaklarda zikredilmektedir.“' Üste- 
lik İlkiyâ el-Herrâsi çalışkanlığından dolayı medresedeki 
muidlerin başı olmuştu.“ Bu üç muid aynı anda görev 
yapmaktaydılar. Cüveyni'nin ders halkasında 300 öğrenci 
gibi kalabalık bir grubun ders görmesi, Bağdat Nizâmiye 
Medresesi'nde 6000 öğrenci gibi büyük bir kitlenin ders 


64 müderrislerin yanında muidlerin varlı- 


görüyor olması, 
ğını gerekli kılmaktadır. Muidlerin sayısı ise öğrencinin 
çokluğu ve müderrisin ihtiyacına göre yine müderris tara- 


fından tayin ediliyor olmalı. 


ç) Muidlerin Önemi 


Nizâmiye medreseleri, medrese binasından, vakıfla- 
rından tutun öğretim programlarına kadar kendinden sona 
gelenlere örnek olmuştur. Nüreddin Zengi'nin yaptırdığı 
medreselerden"” Fâtih Medresesi'ne Кайаг%% bütün med- 
reseler bu modeli geliştirerek devam ettirmişlerdir. Ken- 
dine has özellikleriyle önceki medreselerden ayrılan ve 
649 İbnü'l-Esir, XII, 243. 

650 Н. Emin, a.g.e., s. 233. 

651 İbn Kadı Şühbe, 1, 320. 

652 Sübki, VII, 232. 

653 İbnü’l-Cevzî, IX, 18 vd. 
654 А. Çelebi, a.g.e., s. 301. 
655 H. Emin, a.g.e., s. 235. 

656 H.R. Öymen, a.g.m., s. 41. 
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yeryüzünün ilk üniversitesi"? olarak kabul edilen Nizâmi- 
ye medreseleri, muidlik müessesesini ihdas: edip eğitimin 
hizmetine vermekle ortaya yeni bir orijinalite daha koymuş 
oldu. Bu müderris yardımcılığının (muidlik) medresede 
yer alması, onun yeryüzünün ilk üniversitesi olmasını da 
teyit etmektedir.9* 


Muidliğin ikinci bir önemi de değişik kabiliyetlerde 
olan öğrencileri bünyesine toplamış olan medresenin, daha 
az kabiliyetli öğrencilerine muidler vasıtasıyla yardım ede- 
rek, onları diğerlerinin seviyesine ulaştırmayı amaç edin- 
mesidir. Böylece hem firsat eşitliği sağlanmış hem de 
öğrencinin dersi anlamama yüzünden zaman kaybetmesi 
önlenmiş oluyordu. Bunların haricinde; muidlerle öğrenciyi 
daha fazla haşir neşir ederek, müderrise fazla zaman ayır- 
mak ve onun öğrencilere ayıracağı zamanını ilme ve araş- 
tırmaya ayırmasına fırsat vermek de düşünülmüş olmalıdır. 


657 İ. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 183. 
658 H.R. Öymen, a.g.m,, s. 38. 
659 A. Çelebi, a.g.e., s. 258. 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 
NİZÂMİYE MEDRESELERİNDE 
GÖREV YAPAN MÜDERRİS ve MUİDLER 


I. NİZAMİYE MEDRESELERİNDE 
GÖREV YAPAN MÜDERRİSLER 


Nizâmiye medreseleri, medrese binası, kütüphanesi 
ve vakıfları ile o döneme kadar kurulan medreselerden çok 
farklı olup, pek çok yenilikleri de bünyesinde bulundur- 
maktaydı. Medresenin fiziki yapısı yanında belki ondan 
daha da önemli olan öğretim kadrosudur. Bu yüzdendir ki 
Nizâmiye medreselerinin öğretim kadrosu ilimde en sala- 
hiyetli kişilerden teşekkül ettirilmiştir. Nizâmiye medre- 
selerinde görev yapan müderrisler, dönemin önde gelen 
ilmi şahsiyetleri olarak medresedeki eğitimin kalitesinin 
yükseltilmesine hizmet etmenin yanı sıra, Nizâmiye med- 
reselerinin şöhretini de artırmışlardır. Yetiştirdikleri bir- 
birinden değerli talebelerle bir taraftan ilmin yayılmasına 
hizmet ederken, diğer taraftan da imparatorluk hudutları 
dahilindeki insanların Sünnilik ortak paydasında birleşerek 
birlik ve beraberliği temin etmelerini sağlamışlardır. 


Bu bölümde, Nizâmiye medreseleri müderrisleri kay- 
naklardan tespit edilebildiği kadarıyla verilmeye çalışıla- 
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caktır. Bu işlemi yapılırken görev yaptıkları şehirlere göre 
tasnif edilecek ve mümkün olduğu kadarıyla ölüm tarihle- 
rine göre bir sıralamaya tâbi tutulacaklardır. Müderrisle- 
rin kısa biyografilerinin yanı sıra çalışma sahaları ve tespit 
edilebilen eserleri hakkındada bilgi nakledilecektir. 


A) BAĞDAT NİZÂMİYESİ 


Nizâmiye medreselerinde görev yapan müderrisler hak- 
kında değişik kaynaklarda çeşitli bilgiler bulunmaktadır. 
Medreseler içinde Bağdat Nizâmiyesi hakkındaki bilgiler di- 
бег nizâmiyeler hakkındaki bilgilerden çok fazladır. Bu du- 
rum, Bağdat'ın Шт ve kültür merkezi olması yanında, Sünni 
dünyanın hilafet merkezi olmasından da kaynaklanmaktay- 
dı. Medreseler gibi müderrisler hakkında verilen bilgiler de 
Bağdat Nizâmiye Medresesi müderrisleri lehinde olup, en 
fazla bilgi Bağdat Nizâmiyesi müderrisleri hakkında bulun- 
maktadır. Bu, hem medresenin büyüklüğünden hem de bu- 
rada görev yapan müderrislerin meşhurluğundan dolayıdır. 


1. Ebü İshak eş-Şirâzi 


Şeyh Ebü İshak İbrahim b. Ali b. Yusuf eş-Şirâzi 
el-Firüzâbâdi (v. 1083): Firüzâbâd'da dünyaya gelmiştir. 
Memleketinde ve Basra'da fıkıh okuduktan sonra Bağdat'a 
gelerek Ebü”t-Tayyib et-Taberi'nin ilim halkasına katılmış, 
kısa sürede ilerleyerek onun muidi olmuştur.“ Hocasından 
başka, devrin diğer âlimlerinden de hadis dinlemiştir. La- 
kabı “Cemâleddin”dir. İlimde ilerleyerek Bağdat'ın büyük 
âlimlerinden oldu. Nizâmiye Medresesi yaptırılınca bura- 
nın müderrisliğine getirilmek istenmiş, fakat o bu görevi 
reddetmiştir. Bunun üzerine İbnü's-Sabbâğ, Nizâmiye'nin 
müderrisliğine getirildi. Nizâmülmülk bu atamayı kabul 


660 Sübki, IV, 215; Kazvini, a.g.e., s. 217; İbn Kesir, XII, 124. 
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etmeyince, İbnü's-Sabbâğ azledilerek Ebü İshak bu göreve 
getirildi; ömrünün sonuna kadar bu görevi yürüttü.““' 


Ebü İshak, zamanının en büyük âlimi olup, mezhep, 
hilâf ve usulde devrinin imamı 141.% Nizâmiye Medre- 
sesinde uzun yıllar hocalık yapmış, yetiştirdiği talebeler 
doğudan batıya kadar her yeri doldurmuştu. Ebü Bekir 
eş-Şâşi onun için, “Ebü İshak, asrın imamları üzerinde Al- 
lah'ın bir hüccetidir” demişti.*** 1076 senesinde Ebü Nasr 
el-Kuşeyri'nin Bağdat Nizâmiyesi'nde verdiği ve Han- 
beliler'i zemmeden vaazlarından sonra fitne çıkmış, Han- 
beliler?'den ve Şâfiiler'den ölenler olmuştu. Bu olayda 
Ebü İshak, Kuşeyri'nin tarafında yer almış ve Hanbeliler”?i 
cezalandırması için Nizâmülmülk?”e bir mektup yazmıştı.*““ 
Nizâmülmülk de verdiği cevapta, Ahmed b. Hanbel'in de 
büyük bir imam olduğunu belirterek, Nizâmiıye'yı mezhep 
fitnesi çıkarmak için değil, Ehl-i sünnet'i müdafaa için aç- 
tıklarını söylemişti. °°? 


Ebü İshak eş-Şirâzi, 1082 senesinde halifenin elçisi 
olarak Sultan Melikşah'ın yanına Horasan'a giderken, uğ- 
radığı her beldede müftü, kadı ve hatip olarak kendi öğ- 
rencilerini buldu.“ Yanında Şâşi, Taberi, Zencâni ve İbn 
Kenan gibi öğrencileri de vardı. Acem ülkesine vardık- 


661 İbn Hallikân, I, 29 vd.; e/-İber, ЇЇ, s. 334; İbnü”l-Cevzi, IX, 7 vd. 

662 Ebü'l-Fidâ, П, 194. 

663 Sübkî, IV, 216. 

664 İbn Kadı Şühbe, I, 254. 

665 İbnü’l-Cevzî, ІХ, 221; Kazvini, a.g.e., s. 474; Kütübi, II, 310-311; İb- 
nü’l-Esîr, X, 104. 

666 Sübkî, IV, 234 vd. 

667 Sübkî, V, 235 vd.; Sıbt, a.g.e., s. 193 vd. 

668 İbn Kadı Şühbe, I, 251 vd. 

669 Sübkî, ТУ, 220; Bündâri, a.g.e., s. 75 vd. 
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larında insanlar teberrüken elbisesine dokunuyor, kadınlar, 
çocuklar ayakkabılarının toprağını bile şifa niyetiyle alı- 
yorlardı. Nişâbur'a vardığında İmâmü”l-Haremeyn el-Cü- 
veyni, bir hizmetçi gibi arkasından yürümüştü.“” Sultana 
ve Nizâmülmülk”'e halifenin mektuplarını iletmiş, izzet ve 
ikramla karşılanmıştı. Melikşah'ın kızını halifeye nikâhla- 
ур, Irak amidi Ebü'l-Feth b. Ebü'l-Leys'in halife üzerinde- 
ki tasallutunu kaldırmıştı. 1083 senesinde Bağdat'a dönen 
Ebü İshak,“ Cüveyni ile birlikte Nizâmülmülk?'ün önünde 
münazaralar yapmıştı.“ Seksen üç sene yaşayan Ebü İshak 
öldüğünde cenazesine Halife Muktedi-Biemrillâh ve Nizâ- 
mülmülk dahil pek çok kişi katılmıştı.9? Eserleri: 


et-Tenbih, el-Mühezzeb: Fıkıh sahasında, 
en-Nükte, el-Lüma' ve Şerhuhü, et-Tebsıra: Usülü'l-fıkh 
sahasında, 


el-Mülahhas, el-Maüne: Cedel konusunda, 


Tabakâtü'(-Fukahâ vb. pek çok eserleri de mevcuttur.9” 


2. Ebü Nasr es-Sabbâğ 


Abdüsseyyid b. Muhammed b. Abdülvâhid b. Ahmed 
b. Cafer (у. 1084): Ebü't-Tayyib et-Taberi'den fıkıh oku- 
muştu. Bağdat Nizâmiye Medresesi'nde ilk ders veren kişi- 
dir. Medrese Ebü Said eş-Şirâzi için yaptırılmış, fakat Ebü 


670 Sübki, IV, 222; İbnü”l-Esir, X, 125. 

671 Sıbt, a.g.e., s. 223. 

672 Ebü'l-Fidâ, II, 194; Bu münazaraların mahiyeti hakkında bk. Sübki, IV, 
237 vd. 

673 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 254, Sübki, IV, 227. 

674 Sübkî, IV, 215; İbn Hallikân, I, 31; Ebü”l-Fidâ, П, 194; Zehebi, e/-İber, ЇЇ, 
334; Yâfii, Mir '@1й 1-Сепӣп ve İbretü'1-Yakzân, III, 113; İbn Tağriberdi, 
V, 116; İbnü”l-Verdi, І, 529 vd.; İbnü's-Salâh, I, 302 vd.; İbnü?'d-Dim- 
уай, XIX, 42 vd.; Heffening, “Abü İshak Şirâzi”, JA, ХІ, 564. 
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A x 


İshak görevden kaçininca bu görev İbnü's-Sabbâğ'a veril- 
misti. Nizâmiye'de yirmi gün ders verdikten sonra azledi- 
lerek Ebü İshak bu göreve getirilmişti. Ebü İshak, ölümüne 
kadar müderrisliği yürütmüş, vefatından sonra Ebü Sa'd 
el-Mütevelli bu göreve getirilmişti. Daha sonra Ebü Sa'd da 
azledilerek İbnü's-Sabbâğ Nizâmiye'deki eski müderrislik 
görevine döndürüldü. Burada bir yıl müderrislik yaptıktan 
sonra, Ebü Sa'd tekrar Nizâmiye müderrisliğine tayin edil- 
di. İbnü's-Sabbâğ da İsfahan'a döndü. Nizâmülmülk kendi- 
sine yeni bir medrese inşa edileceği konusunda söz vermiş, 
fakat bu gerçekleşemeden İbnü”s-Sabbâğ vefat etmişti. 


İbnü's-Sabbâğ, görüşlerindeki ittifak ve muhalefet 
yönleriyle Ebü İshak'a benzer: İttifak mezhepte, ihtilaf ise 
hilâfta ve mezhep imamları arasındaki tartışmalarda idi. 
Farsça'da ve fıkıhta devrinin en önde gelen simalarından 
olup âlim ve zâhid biriydi. Eserleri: 


eş-Şâmil, el-Kâmil, Kifâyetüs-Sâil Fetâvâ, Tezkire- 
tü'-Âlim, et-Tariku 5-Sâlim.9"5 


3. Ebü Sa'd el-Mütevelli 


Abdurrahman b. Me'mün b. Ali b. İbrahim (v. 1086): 
Ebü İshak'tan sonra Nizâmiye müderrisliğine getirildi. 
İbnü”s-Sabbâğ'la bu görevinden azledildi, sonra yine bu 
göreve iade edildi. Merrüz, Buhara ve Merv'de tahsilini 
tamamlamıştı. Fıkıh, usul ve hilâf ilimlerinde asrının önde 
gelen şahsiyetlerindendi. Nizâmiye'de usul ve fürü dersleri 
verdi. Alim, fâzıl ve fasih bir şahıstı. Vefat edince cenaze- 
sini Ebü Bekir eş-Şâmi kıldırdı. Eserleri: 

675 Sübki, V, 123 vd.; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 12 vd.; İbn Tağriberdi, V, 117; İb- 

nü'd-Dimyâti, XIX, 162 vd.; Zehebi, e/-/ber, Il, 338; İbn Hallikân, Ш, 


217 vd.; K. Çelebi, П, 1025; İbn Kesir, XII, 126; İbnü”l-Esir, X, 141; İbn 
Kadı Şühbe, I, 269 vd.; S. Eyice, a.g.m., s. 52. 
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el-Tetimme: Hocası Fürâni'nin yarım kalan İbâne adlı 
eserinin tamamlanmış şeklidir. 


Muhtasar fi'-Ferâiz, Kitâb fi'-Hilâf, Musannef fi Usü- 
li'd-Din.“6 


4. Ebü'i-Kasım el-Alevi ed-Debüsi 


Ali b. Muzaffer b. Hamza b. Zeyd b. Hamza b. Ми- 
hammed el-Alevi el-Hüseyni Ebü'l-Kasım b. Ebü Ya'lâ 
ed-Debüsi (v. 1089): Buhara ve Semerkand arasındaki 
Debüs ehlinden olup, nesep itibarı ile Hz. Hüseyin'in to- 
runlarındandır. Ebü Sa'd el-Mütevelli'nin vefatından son- 
ra 1086 senesinde Nizâmülmülk tarafından davet edilerek 
Nizâmiye müderrisliğine getirildi. Lugat, nahiv, fıkıh, ce- 
del, nazar ve usul ilimlerinde yüksek bir şahsiyetti. Pek çok 
kişiden hadis dinlemiş ve hadis rivayet etmiştir. İctihadda 
kutub noktasına gelmişti. Verdiği fetvalarda büyük isabet 
kaydederdi. İlimdeki yüksek derecesi yanında ahlâkı da 
güzel bir şahıstı. Şâfiiler'in büyüklerinden ve Nizâmiye'yi 
ayakta tutanlardandı. 


AAS 


Ebü's-Sem'âni'nin rivayetine göre: Debüsi daha önce 
Nişâbur'da idi. Cüveyni ile olan münazaralarından dolayı 
Cüveyninin taraftarları buna eziyet ederek Nişâbur'u terket- 
tirdiler. Daha sonra bu iki âlim Nizâmülmülk”ün önünde mü- 
nazara yapmışlar ve Debüsi haklı çıkmıştı. Özellikle cedel 
sahasında gözleri kamaştıracak derecede maharet sahibiydi.“77 


676 Sübki, V, 106 vd.; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 18; İbn Kadı Şühbe, І, 264 vd.; İbn 
Hallikân, Ш, 133 vd.; Zehebi, е/-/рек II, 338; İbnü'l-Esir, X, 146; İbn 
Kesir, XII, 128; K. Çelebi, І, 1. 

677 Sübki, V, 296 vd.; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 28 vd.; Sıbt, а. g.e., s. 243; İbn Tağ- 
riberdi, V, 127; Sem'âni, Ebü Sa'd Abdülkerim b. Muhammed, Kitâbü'/- 
Ensâb (tah. A. Ömer el-Bârüdi), Beyrut 1407/1988, П, 455 vd.; İbn 
Kesir, XII, 135; İbnü”l-Esir, X, 158 vd. 
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5. İmam Сатай 


Ebü Hâmid Muhammed b. Muhammed b. Muhammed 
b. Ahmed et-Tüsi eş-Şâfii (v. 1111): İmam Gazâli 1058 ta- 
rihinde Tüs'ta dünyaya geldi. Küçük yaşta iken babasını 
kaybetti. Babası, Gazâli ve küçük kardeşini bir süfi arkada- 
şına emanet etmişti. Bu zatın tavsiyesiyle kardeşi ve ken- 
disi ilim yoluna meylettiler. Gazâli önce Cürcân'da oku- 
muş sonra memleketi Tüs'a dönmüştü. Buradan Nişâbur'a 
geçerek İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyn'nin ders halkası- 
na katılmış, çalışkanlığı ve bilgisi sayesinde kısa sürede 
yükselerek hocasına тиша olmuştu. Gazâli, mezhep, hilâf, 
cedel, usul, mantık, hikmet, felsefe ve ahkâm konularında 
önde gelenlerdendi. Daha hocası hayattayken e/-Menhül 
adlı eserini yazmıştı. Bunun üzerine hocası, “Sen benim 
ölümümü beklemeden diri diri góëmdün”% diyerek talebe- 
sinin kendisini geçmesine ve kendisinin geride kalmasına 
işaret etmişti. Hocası onunla övünür, zeki, akıllı ve cesur 
olmasını takdir ederdi. Bu yüzden Gazâli için, “O, suyu bol 
denizdir” demişti.“ 


Hocası İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni'nin vefatından 
sonra, Vezir Nizâmülmülk'ün yanına giderek onun önünde 
tanınmış âlimlerle münazarada bulundu; hepsinden üstün 
gelerek ilmi kapasitesini ispat etti. Bunun üzerine Nizâ- 
mülmülk onu Bağdat Nizâmiye Medresesi'ne müderris 
olarak atadı. 1091 senesinde İsfahan*dan Bağdat'a gelerek 


Nizámiye deki müderrislik görevine başladı.“*" 


678 Sübki, VI, 193 vd.; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 168 vd.; e/-İber, Il, 387. 

679 Sübki, VI, 196. 

680 İbn Kesir, XU, 174; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 55; İbn Hallikân, IV, 216 vd.; 
Sübki, IX, 198. 
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Gazâli, Nizâmiye'de dört sene boyunca ders verdi; il- 
minin genişliği ve kelâmının güzelliği ile insanları büyü- 
ledi. Derslerine Bağdat reisü'l-uleması, Hanbeliler'in reisi 
ve İbn Ukayl gibi büyük âlimler de katılırdı.' Uzun süreli 
ders ve telif hayatından sonra, nefsini arındırmak ve hacca 
gitmek niyetiyle yerine ders vermek üzere kardeşi Ahmed 
el-Gazâli”yi bıraktıktan sonra Bağdat'tan ayrıldı (1095) 652 


Gazâli, ilmi şöhretin ve kuru bilgilerin ötesinde bir 
şeyler aramaya başlamıştı. Onun keskin zekâsı, var olanla 
yetinmemekteydi. Kendisi, “Gençliğimin iptidasından beri 
hakikatleri kavramaya susamış olmak fıtri bir âdetimdir”83 
demek suretiyle araştırmaya ve düşünmeye olan meylini 
ifade etmektedir. Bu düşüncelerle iyi bir mutasavvıf olma- 
ya karar veren Gazâli, “geçirdiği bir şüphe krizinden son- 
ra”““malını, mevkiini ve dostlarını bırakarak Bağdat'ı ter- 
Кеті. Bağdat'ı terketmekten maksadı, ruhunu huzura 
kavuşturmak ve bilgilerini kesinliğe ulaştırmak için süfile- 
rin dini ve zâhidane disiplinini uygulayarak inzivaya çekil- 
mekti.ć® Asıl Gazâli dönemi bundan sonra başlar. O uzun 
sürecek yolculuklarında bol bol tefekkür etme imkânı bula- 
cak ve fikirlerini olgunlaştıracaktır. Bunun sonucunda bazı 
ilim dallarının çıkmaz sokak olduğunu görerek, yeryüzünde 
nübüvvet ışığından başka aydınlanacak bir nur olmadığına 
kanaat getirmiş ve mutasavvufların yoluna yönelmiştir.“ 


681 İbn Kesir, ХП, 174; İbnü”l-Cevzi, IX, 169. 

682 Sübki, VI, 198; İbn Kadı Şühbe, 1, 325 vd. 

683 Gazâli, e/-Münkız mine 'd-Dalâl, s. 15. 

684 İ. A. Çubukçu, Gazâli ve Şüphecilik, Ankara 1989, s. 61. 

685 İbn Kesir, ХП, 174;İ. A. Çubukçu, İslam Düşünürleri, Ankara 1977, s. 37. 
686 М. Said Şeyh, “Gazâli”, / D. 7, İstanbul 1990, П, 208. 

687 Gazâlî, a.g.e., s. б1. 
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Gazâli, önce Şam'a giderek Emevi Camii'nde itikâfa 
çekildi. Oradan Kudüs'e geçip Beytülmakdis'te ibadetle 
meşgul oldu. İbrahim Halilullah'ı ziyaret etti. Hacca gitme 
isteği ile oradan ayrılıp Mekke ve Medine'yi ziyaret etti. 
Bu uzun zaman esnasında İhydü Ulümi 'd-Din adlı meşhur 
eserini de yazmıştı. Oradan Bağdat'a dönerek kısa bir süre 
vaaz verip, insanlara hakikat ehlinin lisanı ile konuştu, İh- 
yá sini nakletti.“ 


Bağdat'ta kisa bir müddet kaldıktan sonra Horasan'a 
geçerek Vezir Fahrülmülk'ün ısrarıyla Nişâbur Nizâmiye 
Medresesi'nde bir sene kadar müderrislik yaptı. Fakat gön- 
lü vatanına dönmek istiyordu. Bu nedenle dersi terkederek 
Tüs'a döndü. Evinin yanında fukaha için bir medrese ve 
süfiler için bir hankah yaptırdı. Vakitlerini Kur'an hatmi, 
ders ve gönül erbabıyla sohbetle geçirdi. Hakk'ın rahmeti- 
ne kavuşana kadar böylece devam etti. Vefat edince Tüs'un 
Taberan kasabasına defnedildi.“*” 


Nişâbur Nizâmiyesi müderrislerinden Muhammed b. 
Yahya, “Gazâli ikinci Şâfiidir” derken, Abdülgâfir el-Fâ- 
risi, “Zekâ, ilim, beyân ve lisan konusunda gözler onun 
gibi birini görmedi” demektedir. ©“ 


688 Сахай, a.g.e., s. 60 vd.; Sübki, МІ, 198 vd.; İbnü”l-Cevzi, IX, 169 vd. 
Bazı kaynaklarda Mısır'a ve İskenderiye'ye gidip orada bir miktar kal- 
dıktan sonra vatanı Tûs’a döndüğü (bk. İbn Hallikân, IV, 217 vd.), bazı 
kaynaklarda ise Bağdat'a döndüğü zikredilmektedir (bk. Т. S. De Boer, 
a.g.e., s. 111; Н. Z. Ülken, İslâm Felsefesi, Ankara, ts., s. 120). Fakat, 
М. Watt, Gazâli'nin Mısır ve İskenderiye'ye hiçbir zaman gitmediğini, 
hacdan hemen sonra Bağdat'a döndüğünü, çünkü 1097 Haziranında Bağ- 
dat'ta görüldüğünü zikretmektedir (bk. М. Watt, a.g.e., s. 107 vd.). 

689 Sübki, VI, 209; İbn Hallikân, IV,219;İ. А. Çubukçu, Gazzali ve Batıni- 
lik, Ankara 1964, s. 9. 

690 Sübki, VI, 202 vd. 
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Саха піп fikirlerinin gelişmesinde hocası Cüveyni ve 
Ebü Alı el-Fârmedi'nin (v. 1084) rolü büyüktür. Cüveyni, 
ünlü süfi Ebü Nuaym el-İsfahâni'nin gözde bir müridi idi. 
tasavvuf konusunda da etki altında bırakmıştır." Ünlü 
mutasavvıf Kuşeyri'nin (v. 1072) talebesi olan Ebü Ali 
el-Fârmedi de Gazâli üzerinde tasavvufi yönde büyük etki 
sahibidir. Allah yolunda çalışırken bir şeyhe bağlı olma- 
nın gereğine de inanan Gazâli,**> hocası Ebü Ali el-Fârme- 
піп sohbetlerine katılarak ondan tefeyyüz etmiş, verilen 
vazife ve ibadetleri yerine getirmiştir. Zikre devam etmiş 
ve manevi yolda terakki sağlamıştır.” Gazâli sadece bu iki 
şahsın tesirinde kalmamış, kendi eserinde bizzat belirttiği- 
ne göre: Ebü Tâlib el-Mekki, Hâris el-Muhâsibi, Cüneyd-i 
Bağdâdi, Bâyezid-i Bistâmi gibi mutasavvıfların kitapları- 


nı okuyarak onlardan da faydalanmıştır.” 


Gazâli, bu haliyle taklidi yenme bakımından önemli 
bir merhale katettiği gibi, şerlat-tarikat (medrese-tekke) çe- 
kişmesine de bir çözüm getirmiştir. Abdülkerim el-Kuşeyri 
(у. 1072) yazmış olduğu meşhur risaleleri ile tasavvufun 
Ehl-i sünnet mezhebine uygunluğunu ispata çalıştığı gibi, 
daha sonra gelen Gazâli de bu hususu zihinlere kuvvetle 
telkin etmeyi başarmıştır. ° Bu haliyle Kuşeyri, tasavvufla 
şeriatı barıştırmak için, tasavvufu şeriata yaklaştırmıştır. 
Gazâli ise, şeriatı tasavvufa yaklaştırmak suretiyle aynı ne- 
ticeye ulaşmıştır. Bu çalışmalar tasavvufu, Sünni çevreler 
gözünde şüpheli ve mahzurlu olmaktan çıkarmış ve yayıl- 


691 М. Said Şeyh, a.g.m., s. 241. 

692 1. А. Çubukçu, Gazâli ve Şüphecilik, s. 81. 

693 Sübki, VI, 209. 

694 Gazâli, e/-Münkız, s. 56. 

695 Е. Köprülü, Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar, s. 16. 
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masına imkân hazırlamıştır. °® Tasavvuf, artık İslâm'da bir 
ilim ve üzerinde eser yazılan konu haline gelmiştir. ©” 


Gazâli, “Sünni İslâm inancına yeniden hayatiyet ka- 
zandırmış, İslâm düşüncesine canlılık vermiştir. Bu hu- 
susta onun tasavvufi fikirlerinin çok büyük rolü olmuştur. 
Kur'ân-ı Kerim ve hadis-i şeriflerde belirtildiği veçhile 
açıklayarak Allah sevgisine meşruiyet kazandırmıştır. O, 
sadece Allah sevgisine değil, fakat bütün tasavvufa meşru- 
iyet kazandırmış, bu ilmin İslâm ilimleri arasında mütalaa 


edilmesine sebep olmuştur. ”*9* 


Bu büyük âlim, dini ilimler ve tasavvuftaki başarıları- 
nın yanında kelâm ilminde de zirveye çıkmıştır. Mu'tezi- 
İe'nin teorilerini çürüten ve yanlışlıklarını ortaya koyarak 
Ehl-i sünnet'in güçlenmesini temin eden İmam Eş'ari'den 
(v. 951) sonra Bâkıllâni (v. 1013) bu görevi devam ettirmiş 
ve Bâkıllâni ile Eş'arilik tekemmül etmiştir. ©? Gazâli'nin 
hocası Cüveyni'nin görüşleri de genelde Bâkıllâni'nin gö- 
rüşlerine benzer. Yalnız Cüveyni'de münakaşalar daha dik- 
katli ve daha incedir. ° Bahsedilen şahıslar tarafından te- 
orisi geliştirilen Eş*ari kelâmının nihai zaferi, Gazâli saye- 
sinde kazanılmış ve bu düşünce sistemine son şekil Gazâli 
tarafından verilmiştir. 7°! 


696 Kuşeyri, Abdülkerim, Kuşeyri Risalesi, s. 17; H. G. Yurdaydın, “Türki- 
ye'nin Dini Tarihine Umumi Bir Bakış”, A. Ü. L F.D., c. IX (1961), s. 110. 

697 Ө. Ferrüh, Târihu İ-Fikri'(-Arabi ilâ Evyámi İbn Haldün, Beyrut 1983, s. 
508 vd. 

68 Н. Altıntaş, a.g.e., s. 91. 

699 O'Leary, a.g.e., s. 134; S. Н. Nasr, a.g.e., s. 302. 

700 М. Watt, a.g.e., s. 105. 

701 P. Hitti, П, 663; O'Leary, a.g.e., s. 135; S. H. Bolay, Felsefi Doktrinler 
Sözlüğü, İstanbul 1979, s. 91. 
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Gazâli kelâmı güçlendirmek için bilerek veya bilme- 
yerek felsefi metotlara başvurmuştur. Filozofları reddet- 
mek için yazdığı Tehdfütü '/-Felâsife 'si meşhurdur. Сатай, 
bu çalışmaları ile sadece İslâm âleminde etkili olmamış, 
aynı zamanda Batılı filozofları da etkilemiştir. Raymond 
Martini bunlardan biridir. O, muhaliflerin fikirlerini redde- 
derken Gazâli'nin eserlerinden, parçaları olduğu gibi, fakat 
müellifin ismini zikretmeden nakletmiştir.” Saint Thomas 
da Gazâli'nin fikirlerinden geniş bir şekilde istifade eden 
şahıslardandır.”3 Ockhamlı William, Peter D'illy ve Nica- 
laus de Auctricuria gibi filozoflar da Gazâli'nin eserlerinin 
Latince tercümelerinden istifade ederek etkisinde kalmış- 
lardır.” Gazâli'nin tesirleri bu kadarla kalmamıştır. Daha 
sonra gelen Montaigne (v. 1592), Descartes (v. 1650) ve 
David Hume (у. 1176) gibi filozoflar Gazâli'nin metotları- 


nı kullanmışlardır. 


Gazâli sadece ilmin fildişi kulesinde yaşayan bir şa- 
hıs değildir. Cemiyetin meseleleriyle de ilgilenmiş, ilminin 
vermiş olduğu cesaretle çözüm yolları göstermiştir. Devri- 
nin sultanı Sencer için e/-Tibrü '/-Mesbük adlı eserini yaz- 
mıştır. Aynı şekilde Halife el-Müstazhir-Billâh'ın emriyle 
yazdığı; Bâtıniler'in akidelerini reddedip fikirlerinin çü- 
rüklüğünü ortaya koyduğu,“ Kitâbü'/-Müstazhiri olarak 
da bilinen Fedâihu '/-Bâtıniyye adlı eseri mevcuttur.”7 


702 H. Z. Ülken, a.g.e., s. 124; O'Leary, a.g.e., s. 173; 1. H. izmirli, a.g.e., s. 10. 

703 Ph. Hitti, Arap Tarihinin Mimarları (trc. A. Zengin), İstanbul 1995, s. 
190 vd. 

704 S. Н. Bolay, a.g.e., s. 91; H.Z. Ülken, a.g.e., s. 124. 

705 Í. A. Çubukçu, Gazzálí ve Şüphecilik, s. 100 vd. 

706 Gazâli, Feddihu '(-Bâtıniyye, Kahire 1964, s. 1 vd. 

707 İ. A. Çubukçu, “Gazâli ve Siyaset”, A. Ü.LF.D., c. IX (1961), s. 124. 
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Gazâli, sultanlarla da görüşmekten kaçınmamış, ge- 
rektiği yerde onları uyarmıştır. Sultan Sencer'le görüşmüş, 
İmâm-ı Âzam hakkında kendisine isnat edilen yanlış fikir- 
lerin doğru olmadığını, İmâm-ı Âzam'ın büyük bir imam 
olduğunu sultana söyleyerek gönlünü kazanmıştı.“ Aynı 
şekilde Muhammed Tapar'la da yazışarak, sultana mesu- 
liyetlerini hatırlatıp, gücünü memleketin ıslahı için sarfet- 
mesi konusunda nasihatte bulunmuştu.” Ona göre devletin 
kurulması ve düzenin yürümesi için sultan gereklidir. Sultan 
adaleti gözetip halkın mutluluğunu temin etmelidir. Devlet 
fikri oldukça mükemmeldir. Ekonomik ve hukuki düzenin 
sağlanması için devletin gerekliliğini savunmuştur.” 


Gazâli, hilafetin (imâmetin) gerekliliğine de inanmak- 
tadır. Yazdığı e/-İktisâd fi 1-1 'tikâd adlı eserinde bu konuya 
bir bölüm ayırmıştır.” Fakat o selefi Mâverdi gibi hali- 
fenin meşruiyeti üzerinde ısrar etmez. Meseleye daha çok 
Sünni teoriden yaklaşarak değişik bir yorum getirir. O, üni- 
ter (tek yanlı) sistemden ziyade, çok yanlı, çok unsurlu bir 
yönetimden yanadır. Hepsinden önemlisi halife ile sultanı 
irtibatlandırmakta, halife ile iktidarı elinde tutan kişi ara- 
sında iş birliği öngörmektedir.”? O, bu düşüncesiyle Mâ- 
verdi'ye ters düşmüyor, Sünni teoriyi reddetmiyor, sadece 
zamanın siyasi şartlarını geleneksel Sünni düşüncenin de 
kabul edeceği bir üslupla açıklamak istiyordu.” Gazâli, 
bu düşünceleri ile Hobbes, Locke ve Rousseau vb. Batılı 


708 М. Şerefeddin, Gazâli ve Sancar, s. 51 vd. 

709 S. Ahmed eş-Şâmi, e/-İmâmü'1-Gazâli, Dımaşk 1413/1993, s. 220. 

no Н.Н. Şirvâni, İslâmda Siyasi Düşünce ve İdare (trc. K. Kuşçu), Ankara, 
ts., s. 178 vd.; M. Taplamacıoğlu, “Bazı İslâm Bilginlerinin Toplum 
Görüşleri”, A. Ü. L FD.,c. XII (1964), s. 90 vd. 

mı Gazâli, e/-İktisâd fi'-İ чікаа, s. 113 vd. 

712 L. Binder, “Gazâli”, /D.7, IL, 406. 

713 L. Binder, a.g.m., s. 413. 
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düşünürler gibi muhayyel insanla uğraşmamış, aksine ger- 
çeklerle uğraşarak devlet fikrini bu yönde geliştirmiştir. ”"* 


İslâm âleminin büyük âlimlerinden biri olan Gazâli, 
üstün zekâsı ve orijinal fikirleriyle, dini meselelerdeki yo- 
rumlarıyla yaşadığı çağda ve sonraki zamanlarda önemi- 
ni muhafaza eden bir âlimdir. Bu büyük âlim, Nizâmiye 
Medresesi'nde yetişmiş ve orada müderrislik yapmıştır. 
Kendinin büyüklüğüne, ilmine, Nizâmiye Medresesi etki 
ettiği gibi, kendisi de Nizâmiye Medresesi'ndeki eğitime 
ve medresenin fikri yapısına etki etmiştir. Eserleri: 


İhyâü Ulümi'd-Din, el-Müstasfâ, el-Menhül, Kimyâ-yı 
Saâdet, el-Münkız mine 'd-Dalâl, el-İktisâd Й 1-і 'tikâd, Miş- 
Каш '-Envâr, Tehdfütü'(-Felâsife vb. pek çok değerli eseri 
mevcuttur.” 


6. Ahmed el-Gazâli 


Ahmed b. Muhammed b. Muhammed b. Ahmed et- 
Tüsi eş-Şeyh Ebü'l-Fütüh (v. 1126): Lakabı “Mecdüddin” 
olup İmam Gazâli'nin kardeşidir. Kardeşiyle beraber fıkıh 
ilmi tahsil ettikten sonra süfiyye yoluna meyletti. Vâizliği 
ve uzlete meyli ön plana çıkmıştır. Zamanın büyüklerinden 
olup sohbet ve vaazları güzel, verdiği misalleri çok tatlıydı. 
Bağdat'a gelerek Tâciyye'de ve Behruz Ribâtı'nda ikamet 
etti. İmam Gazâli'nin Nizâmiye müderrisliğini terketme- 
si üzerine ağabeyine vekâleten Nizâmiye'de müderrislik 
yaptı. Bağdat'ta verdiği vaazları halk tarafından da büyük 
ilgiyle takip edilmişti. Said b. Fâris el-Lebbân, bu vaaz 
meclislerinin seksen üçe çıktığını nakleder. Aynı şahıs bu 
sohbetleri toplayarak iki cilt halinde yazmıştı. 

714 M. Taplamacıoğlu, a.g.m., s. 90. 
715 Gazâli'nin eserlerinin tam listesi için bk. Sübki, VI, 224 vd.; Taşköp- 
rizâde Ahmed Efendi, Mevzüâtü '/-Ulüm (trc. Kemâleddin Muhammed 

Efendi), Istanbul 1313, s. 816 vd. 
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Ahmed el-Gazáli nin tasavvufi kişiliği daha ağır basar. 
Devrin büyük mutasavvıflarından Yusuf-i Hemedâni de 
onun meclisinde bulunmuştur. Ahmed el-Gazâli'nin bazı 
âlimlerce hezeyan kabul edilen sözleri mevcuttur. Büyük 
Selçuklu Sultanı Melikşah, Ahmed е1-Саға nin müridi 
idi. Oğlu Sencer'i şeyhini ziyarete göndermiş, Ahmed el- 
Gazâli de Sencer'in yanağından öpmüştü. Durum Melik- 
şah'a arzedilince oğluna, “Hangi yanağından öptü?” diye 
sormuş, O da bir yanağından öptüğünü söyleyince, babası 
“Yeryüzünün yarısına mâlik olacaksın eğer iki yanağından 
öpseydi tümüne mâlik olurdun” demişti. Gazâli, Sultan 
Mahmud'un olduğu bir mecliste de vaaz vermiş ve sultan 
kendisine 1000 dinar vermişti. Çıkıp giderken vezirin eyeri 
ve yuları altınlarla süslü atını görünce ona binerek gitmişti. 
Durum vezire iletilince ona kimse dokunmasın dedi ve at 
geriye istenmedi. Kazvin'de vefat etti. Eserleri: 


Lübâbü'l-İhyâ: Ağabeyinin İhyâ'sını telhis etmiştir. 


ez-Zahire fi Ilmi'(-Basire.”© 


7. İlkiyâ el-Herrâsi 


Ebü'l-Hasan Ali b. Muhammed b. Ali et-Taberi el-He- 
revi (v. 1110): Lakabı “İmâmüddin” ve “Şemsülislâm”'dır. 


İlkiyâ,”7 aslen Taberistanlı”dır. Nişâbur'a gelerek İmâ- 
mü”l-Haremeyn el-Cüveyni'den fıkıh okudu. Usul, fıkıh ve 
hilâf ilimlerinde önde gelenlerden oldu. Gazâli ve Havâfi 


716 Sübki, VE, 60 vd.; İbn Hallikân, 1, 97; İbn Kadı Şühbe, 1, 309 vd.; İb- 
nü’l-Cevzî, IX, 262 vd.; Kazvini, a.g.e., s. 415; İbnül-İmâd, IV, 60; İbn 
Tağriberdi, V, 224; İbnü'l-Mülakkın, Таракан '/-Evliyâ, s. 102. 

717 Bazı kaynaklar bu âlimin ismini “el-Kiyâ” şeklinde okumuşlardır. A. Ta- 
las ise, “Keyâ” şeklinde okumuştur (bk. A. Talas, a.g.e., s. 78). Bu 


295 


çalışmada Sübki'ye uyularak “İlkiyâ” şekli tercih edildi. 
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ile birlikte Cüveyni'nin muidi oldular.”* İlkiyâ, Cüvey- 
ninin yanında iken muidlerin başı idi. İkinci olarak Gazâli 
geliyordu. Yüzü güzel, sesi açık ve ifadesi fasih bir zattı. 
Bir müddet Berkyaruk?'un yanında devlet işlerinde de çalış- 
t.” Bağdat'a gelerek Nizâmiye Medresesi'nde müderris 
oldu.” Berkyaruk'un vefatından sonra Melikşah babası- 
nın yerine geçince, duruma el koymak isteyen Muhammed 
Tapar Bağdat'a geldi ve iki taraf arasında savaş ihtimali 
belirdi. Nizâmiye Medresesi müderrisi İlkiyâ el-Herrâsi ve 
diğer fakihler aracılık yaparak taraflar arasında sulh tesis 
ettiler. Sonuçta Tapar sultanlık makamına oturdu (1104).?' 


İlkiyâ, Nizâmiye'de müderris iken bir ara Bâtınilik”le 
itham edildi ve derslerden el çektirildi. Bu fitnenin çık- 
masına sebep ise, Hasan Sabbâh'ın da “İlkiyâ” lakabıyla 
lakaplanmasındandı. Sonradan bunun bir benzerlik olduğu 
anlaşılarak hakkındaki kötü düşüncelerden vaz geçildi. Ara- 
larında İbn Ukayl'in de olduğu pek çok âlim, İlkiyâ lehinde 
şehadette bulunarak onu temize çıkardılar. * Vefat edince 
Ebü İshâk eş-Şirâzi'nin türbesine defnedildi. Cenazesinde 
Hanefiler'in önde gelenlerinden Şeyh Ebü Tâlib ez-Zeyne- 
bi ve kâdılkudât Ebü'l-Hasan ed-Dâmegâni de bulundular. 
Bunlardan biri İlkiyâ'nın başında öbürü de ayak tarafında 
durdular ve İlkiyâ için birer şiir söylediler.” Eserleri: 


718 İbn Kadı Şühbe, 1, 320. 

719 İbn Hallikân, 1, 286. 

720 Ebü'l-Fidâ, П, 225; Kazvini, a.g.e., s. 405; el/-İber, II, 386; İbnü”l-Esir, 
X, 484. 

721 İbnü’l-Verdî, П, 22. 

722 İbnü'l-Cevzi, IX, 167; İbn Kesir, ХП, 172. 

723 Sübki, УП, 231vd.; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 167; İbn Kesir, XII, 174; İbn Tağ- 
riberdi, V, 167. 

724 İbn Hallikân, II, 289; İbn Tağriberdi, V, 198 vd. 
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Şifâü'I-Müsterşidin fi Mebâhisi'-Müctehidin: Hilâfiy- 
yat kitaplarının en güzelidir. 


Nakzu Müfredâti'l-İmâm Ahmedi. 
Kitâbü fi Usüli'd-Din.'> 


8. Ebü Bekir eş-Şâşi 


Ebü Bekir Muhammed b. Ahmed b. Hüseyin b. Ömer eş- 
Şâşi (v. 1113): Lakabı “Fahrülislâm”, “el-İmâmü”l-Kebir” dir. 


Meyyâfârikin ve Amid'de hadis okudu. Sonra Bağdat'a 
gelerek Ebü İshak'ın derslerine devam etti ve onun muidi 
oldu. Bu arada İbnü's-Sabbâğ”'ın fıkıh sahasındaki eş-Şâmi/ 
adlı eserini okudu. Nişâbur'a geçerek İmâmü”l-Haremeyn 
Cüveyni'nin sohbetlerinde bulundu. Mâverâünnehir'de 
Hanefiler çoğunlukta olmasına rağmen, Şâfii mezhebini 
buralara yaydı. Ebü İshak'tan sonra Irak Şâfiileri'nin rei- 
si oldu ve Bağdat Nizâmiye Medresesi'ne müderris olarak 
atandı. Uzun süre müderrislik yaptıktan sonra İbn Taberi 
ile görevinden azledildi. Nizâmiye'de derse başladığında 
dersinde sultanın veziri ve devlet erkânı hazır bulunmuştu. 
Tefsir, fıkıh, edep, cedel ve usul ilimlerinde üstattı. Vefat 
edince Hocası Ebü İshak'ın yanına defnedildi.“ Eserleri: 


el-Müstazhiri: Halife el-Müstazhir-Billâh adına telif 
edilmiştir. Eserin asıl adı Hi/yetü'/-Ulemâ'dır. İmamlar 
arasındaki ihtilafları inceler. 


el-Mu 'temed: Birincisinin şerhidir. 


725 Sübki, УП, 232; K. Çelebi, II, 1056. 

726 Sübki, VI, 70 vd.; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 166; İbn Hallikân, IV, 219 vd.; İb- 
nü?s-Salâh, I, 85 vd.; İbn Tağriberdi, V, 202; İbnü'd-Dimyâti, XIX, 3 vd.; 
İbnü”l-Verdi, II, 31 vd.; İbnü”l-Esir, X, 500; İbn Kesir, XII, 177; Kazvini, 
s. 538; Ebü'l-Fidâ, II, 227; K. Çelebi, П, 690. 
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et-Tergib fi '/-Mezheb: Mezhebe dair bir eserdir. 

eş-Şâfi fi Şerhi 'ş-Şâmil: Muhtasarü'-Müzeni'nin şer- 
hidir. 

Bağdat Nizâmiyesi'nde görev yapan bu ilk müderris- 
leri görev sıralarına göre vermek mümkündür. Fakat bu 
müderrislerden sonra, sırasıyla hangi müderrislerin görev 
yaptıklarını tespit etme imkânı olmadığı gibi, görev yapan 
müderrisler hakkında da ilk müderrisler kadar fazla bilgi 
yoktur. Bu sebepten dolayı bundan sonraki müderrisler 
ölüm tarihlerine göre verileceklerdir. 


9. Ebü Abdullah et-Taberi 


Hüseyin b. Ali b. Hüseyin et-Taberi (v. 1090): Amül'de 
(Taberistan) dünyaya geldi. Abdülgâfir el-Fârisi'den 
Sahih 'i- Müslim'i dinledi. Horasan şeyhlerinden sonra, Bağ- 
dat'a gelerek Ebü İshak”tan ilim tahsil etti. Mezhep ve hilâf 
ilimlerinde önde gelenlerdendi. Otuz seneye yakın Mek- 
ke'de kaldığı için İmâmü”l-Haremeynliğini iddia ederdi. 
Nizâmülmülk'ün menşuruyla 1090 senesinde gelip derse 
. başladı. Arkasından Ebü Muhammed eş-Şirâzi de ikinci bir 
menşurla gelince, birer gün arayla ders vermeleri kararlaştı- 
rıldı. Beş ciltlik meşhur e/- Udde adlı eserin sahibidir.” 


10. Ebü Hâmid el-Cerbâzekâni 


Abdülvâhid b. İbrahim b. Hibetullah (v. 9): Kühis- 
tan'ın beldelerinden Cerbâzekân?'dandır. 1083 senesinde 
hac görevi için giderken Bağdat'a uğradığında bu beldenin 
âlimlerinden hadis dinlemişti. Nizâmiye Medresesi'nde de 
hadis derleri vermiş; Ebü'l-Hasan ez-Za'ferâni, Ebü'l-Ha- 
san el-Mısri ve Ebü Muhammed Abdullah el-Elvâhi gibi 
zatlar bu âlimden hadis dinlemişlerdi. * 


727 İbn Kadı Şühbe, І, 286 vd.; İbnü”l-Esir, X, 185; İbn Kesir, XII, 136. 
728 İbnü'n-Neccâr, XVI, 191 vd. 


196 


11. Abdullah el-Kayrevâni 


Abdullah b. Müslim b. Abdullah el-Kayrevâni (v. 
1095): Kayrevan dan gelerek Bağdat'ta kaldı. Burada iken 
Nizâmiye Medresesi Arapça hocalığı görevinde bulundu. 
Takva bir insan olup, az miktarda da hadis rivayet etmişti. 
Cevâliki ondan hadis rivayet edenlerdendir.”? 


12. Ebü Abdullah el-Hulvâni 


Selman b. Ebü Tâlib Abdullah b. Muhammed el-Fetâ 
(у. 1099): Ebü”t-Tayyib et-Taberi ve Ebü Muhammed 
el-Cevheri gibi zatlardan hadis dinlemişti. Lugat, edebiyat 
ve fıkıhta önemli bir âlimdi. Bağdat Nizâmiyesi'nde mü- 
derrislik yaptı, sonra İsfahan'a göçerek buraya yerleşti ve 
orada vefat etti. Eserleri: 


Tefsirü '-Kur алп, 
el-Kânün fi'-Lugat: On ciltlik eşsiz bir eserdir. 


Bunlardan başka kıraat konusunda ve diğer eserlere 
yaptığı şerhleri de mevcuttur. ”* 


13. Ebü Zekeriyya et-Tebrizi 


Ebü Zekeriyya Yahya b. Ali b. Muhammed b. Hasan 
b. Bistâm eş-Şeybâni et-Tebrizi (v. 1109): Lakabı “Hatib” 
olup Bağdat'ta medfundur. 

Ebü'l-Alâ el-Maarri, Ebü'l-Kasım Ubeydullah er-Rak- 
ki, Ebü Muhammed ed-Dehhân gibi âlimlerden ilim aldı. 
Asrının nahiv imamlarından olup, lugat ve edebiyatta 
mükemmeldi. Devrindeki âlimlerinden de hadis okumuş 
ve pek çok kişi kendinden hadis rivayet etmişti. Bağdat 


729 Süyüti, Вибуе, Il, 64. 
730 İbnü'l-Cevzi, IX, 115; Yâküt, M. el-Üdebâ, XI, 234 vd. 
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Nizâmiyesi'nde edebiyat dersleri verirdi. Kendinden sonra 
Nizâmiye Medresesi'nde müderris ve Bağdat'ın önde ge- 
len edebiyatçılarından olan Mevhüb el-Cevâliki de onun 
öğrencilerindendir. Pek çok şair kendisi için methiye yaz- 
mıştı. Eserleri: 


Şerhu Muallakâti 5-Seb'a, Şerhu Divâni'(-Mütenebbi, 
Tehzibü Garibi'/-Hadis, Tehzibü Islâhı'I-Mantık, Şerhu 
Mufaddaliyyât, el-Kâfi fi İlmi'l-Arüz ve'l-Kavdfi, el-Mü- 
lahhas (Kur'an'ın imlası üzerinedir). Bunlardan başka 
eserleri de mevcuttur. ”' 


14. İbn Ebü Kudeyye el-Kayrevâni 


Muhammed b. Atik Ebü Bekir b. Muhammed b. Ebü 
Nasr Hibetullah b. Ali b. Mâlik (v. 1118): Kayrevan ve 
Musul'da ders görmüş, Endülüs dahil olmak üzere değişik 
yerleri dolaşarak buralardaki âlimlerden hadis dinlemişti. 
Mısır'da tahsilini tamamladıktan sonra Bağdat'a gelerek 
Nizâmiye Medresesi'nde kelâm dersleri okuttu. Eş'ari 
kelâmında yetkin bir insandı. Bir süre sonra Şam, Sur, Ки- 
düs gibi beldeleri gezerek buralarda hadis okuttu ve tekrara 
Bağdat'a döndü. Açıkladığı görüşleri sebebiyle Hanbeliler 
ve Şâfiiler arasında olaylar çıkmasına sebep olmuştu.” 


15. Ebü'l-Hasan el-Fasihi el-Esterâbâdi 


Ebü'l-Hasan Ali b. Ebü Zeyd Muhammed b. Ali (v. 
1123): Taberistan'ın Esterâbâd şehrindendir. Bu yüzden 
“Esterâbâdi” olarak da tanınır. Diğer bir adı da dersleri- 
ni çok açık bir dille vermesinden ötürü “Fasihi” dir. Ab- 
dülkadir el-Cürcâni'den nahiv ilmi okumuştu. Gayreti ve ` 
731. İbn Hallikân, VI, 191 vd.; Yâküt, M. e/-Üdebâ, XX, 25 vd.; Süyütü, Buğye, П, 

338; İbnü'd-Dimyâti, XIX, 257 vd.; İbnü”l-Esir, X, 473; Ibn Kesir, XII, 171. 
732 Makrizi, Kitâbü'/-Mukaffa '(-Kebir, VI, 188; Yâküt, Büldân, IV, 477. 
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azmi yüzünden bu sahanın önde gelen şahsiyetlerinden 
oldu. Bağdat'a gelerek buraya yerleşti. Tebrizi”den sonra 
Nizâmiye'de nahiv dersleri verdi. Daha sonra Şiilik”le it- 
ham edilerek bu görevinden uzaklaştırıldı ve yerine Ebü 
Mansür el-Cevâliki getirildi. Müderrislik görevinden azle- 
dildikten sonra bile öğrenciler ona ders okumaya gelirlerdi. 
Gelen öğrencilere, “Evim şu anda kira, ekmeğim şiradır; 
siz, kendisiyle azledildiğim kimseye gidin” diyerek onla- 
rı geri çevirirdi. Ömrünün son günlerini evinde geçirdi ve 
Bağdat'ta vefat etti.” 


16. Ebü”i-Feth b. Berhân 


Ahmed b. Ali b. Muhammed b. Berhân el-Usüli (v. 
1124): Babası hamamcı olduğundan dolayı “İbnü'l-Ham- 
mâmi” olarak da tanınır. Kendisi Hanbeli mezhebinden 
olup İbn Ukayl'in arkadaşlarındandır. Daha sonra mez- 
hep değiştirerek Şâfii mezhebine geçip, Gazâli ve İlkiyâ 
el-Herrâsi?den fıkıh okumuştur. Keskin bir zekâya ve usul- 
de üstün maharete sahipti. Nizâmiye'ye müderris olduk- 
tan bir müddet sonra bu görevinden azledildi, sonra yine 
görevine iade edildi. Talebeleriyle fazla ilgilenmezdi. Ders 
dışı işlerle uğraşır, kendisinden /hyá yi okumak isteyenlere 
sizin için ayıracak vaktim yok derdi. Eserleri: 


el-Basit,el-Vasit,el-Veciz birçok eserinden birkaçıdır. 7“ 


17. Ebü Sa'd el-Hulvâni 


Yahya b. Ali b. Hasan el-Hulvâni el-Bazzâr (v. 1126): 
Ebü Sa'd bazan da babasının adıyla “Bündâr” olarak çağrı- 
lırdı. Ebü İshak eş-Şirâzi'den mezhep, hilâf ve usul okudu. 
733 İbn Hallikân, Ш, 377; Yâküt, Üdebâ, XV, 66 vd.; Süyüti, Buğye, П, 197. 


734 Sübki, VI, 30 vd.; İbnü'l-Cevzi, ІХ, 251; K. Çelebi, 1, 201; İbn Kesir, 
XII, 194; İbnü”l- Esir, X, 625; İbnü'l-İmâd, IV, 61. 
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Devrin ileri gelen âlimlerinden oldu. Mezhep konusunda 
et-Tetvih fi '/-Furü adlı eserini yazdı. Nizâmiye'de müderris- 
lik ve Bağdat'ta hisbelik yaptı. Halife Müsterşid-Billâh'ın 
elçisi olarak Horasan'a giderken Semerkand’ da vefat etti.” 


18. Esad el-Miheni 


Esad b. Muhammed b. Ebü Nasr Ebü”l-Feth el-Miheni 
(у. 1126): Künyesi “Ebü'l-Feth” tir. Serahs ile Ebiverd 
arasındaki Mihene'de dünyaya geldi. Ebü'l-Muzaffer es- 
Sem'âni'den Merv'de fıkıh okudu, sonra Şeyh Abdülaziz 
el-Kâyini'nin hizmetine girerek tasavvuf terbiyesi aldı. 
Merv'den ayrılarak önce Gazne'ye, oradan da Hindistan 
taraflarına gitti. İlimdeki şöhreti her tarafa yayılmış, aynı 
zamanda büyük servete kavuşmuştu. Bütün bunlardan yüz 
çevirerek Bağdat'a gitti ve Nizâmiye'de müderrisliğe baş- 
ladı. İlmi şöhretinden dolayı pek çok âlim değişik şehir- 
lerden gelerek Miheni'nin talebesi oldular. Fıkıh ve hilâf 
ilimlerinde mahareti büyüktü. Sultan Mahmud'a elçi ola- 
rak gittiğinde Hemedan'da vefat etmişti. “* 


19. Ebü Ali el-İsfahâni 


Hasan b. Süleyman b. Abdullah el-Fetâ en-Nehrevâni 
(v. 1130): İsfahan Nizâmiyesi müderrislerinden Hocendi 
ve diğerlerinden fıkıh okudu. İlmini ikmal ettikten sonra 
Hüzistan'da kadılık görevinde bulundu. Daha sonra Bağ- 
data gelerek Nizâmiye'de müderris oldu. Alim, zâhid ve 
fasih lisanı olan bir şahıstı. Vefat edince Ebü İshak'ın tür- 
besine defnedildi.” 


735 Sübki, УП, 333 vd.; İbn Kadı Şühbe, І, 331; К. Çelebi, 1, 482. 

736 Sübki, УП, 42 vd.; İbn Kadı Şühbe, І, 335; İbnü”l-Verdi, II, 50; İb- 
nü's-Salâh, I, 436. 

737 Sübki, УП, 62 vd.; İbnü”l-Esir, X, 670; İbn Kesir, ХП, 202. 
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20. Ebü Muhammed eş-Şirâzi 


Abdülvehhâb b. Muhammed b. Abdülvehhâb b. Mu- 
hammed b. Abdülvehhâb b. Muhammed el-Fârisi el-Fâmi 
eş-Şirâzi (у. 1132): Şirazlı olup, Bağdat'a geldiğinde Nizâ- 
тіуе”ае ders veren Taberi ile birer gün münavebeli ders 
vermeye başladı. Şâfii mezhebinin önde gelen şahsiyetle- 
rindendir. Şiraz'da vefat etti. Eserleri: 


el-Ehad, Târihu'(-Fukahâ ve Tefsirü'-Kur 'ân başlıca 
eserleri olup, bunların dışında eserleri de mevcuttur.” 


21. Ebü Abdullah ed-Dibâci 


Muhammed b. Ahmed b. Yahya b. Huyeye el-Osmani 
ed-Dibâci (v. 1133): Nablus halkından olup, Hz. Osman so- 
yundandı. Makdisi'den fıkıh okumuş, devrin âlimlerinden 
hadis dinlemişti. Fıkıhta ve Eş*ari kelâmında önde gelenler- 
dendi. Zâhid ve verâ sahibi bir âlim olup halifenin katında 
değeri yüksekti. Halifenin camisinde ve Nizâmiye'de derse 
oturur, hilâf meselelerini güzel bir şekilde hallederdi.””* 


22. Ebü Muhammed et-Taberi 


Abdurrahman b. Hüseyin b. Ali et-Taberi (v. 1136 veya 
1138): Bağdat”ta dünyaya geldi. Nizâmiye müderrislerinden 
Ebü Abdullah et-Taberi'nin (v. 1090) oğludur. Babasından 
ve Ebü İshak'tan fıkıh tahsil etti. Nizâmiye'de müderrislik 
görevi bu şahsa tevdi edildi, sonra bu görevinden azledildi.”* 


23. Ebü Mansür er-Rezzâz 


Said b. Muhammed b. Ömer b. Mansür (у. 1144): 
Doğum tarihini İbn Kadı Şühbe 1135 olarak vermektedir. 


738 Sübki, УП, 205 vd.; İbnü”l-Esir, X, 439; İbn Kesir, XII, 168. 
739 Sübki, VI, 88 vd.; İbn Kesir, XII, 205. 
740 Sübki, УП, 147. 
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Bağdat'ın büyük imamlarından olan İbn Rezzâz, Gazâli, 
Ebü Bekir eş-Şâşi ve İlkiyâ el-Herrâsi”den fıkıh okumuş- 
tu. Usul, hilâf ve fıkıh ilimlerinde önde gelen âlimlerdendi. 
Devrinin âlimlerinden hadis dinlemiş, kendisinden de ha- 
dis rivayet edilmişti. Bir müddet Nizâmiye?de müderrislik 
yaptı, sonra bu görevden azledildi. “! 


24. Mevhüb b. Ahmed el-Cevâliki 


Mevhüb b. Ahmed b. Hüseyin b. Hızır el-Cevâliki 
el-Bağdâdi (v. 1144): Nizâmiye Medresesi müderrisi Ebü 
Zekeriyya et-Tebrizi'den edebiyat dersleri aldı. Devrinin 
âlimlerinden hadis dinledi ve kendisinden hadis rivayet 
edildi. Ebü”l-Ferec, İbnü”l-Cevzi ve Ebü”l-Berekât el-En- 
bâri gibi âlimler kendisinden istifade etmişlerdir. Hocası 
Tebrizi'den sonra Nizâmiye'de edebiyat müderrisliği yap- 
tı. Kendisinin hattı güzel, kelâmı tatlıydı. Çok mütevazi bir 
şahsiyet olup, bir meseleyi tahkik etmedikçe onun üzerinde 
söz söylemezdi. Halifenin imamlığı görevini de yürütmüş- 
tür. Nahiv konusunda Küfe mektebinin görüşlerini benim- 
sedi. Vefat edince, devlet erkânı ve ulemanın da hazır oldu- 
ğu topluluk namazını Saray Camii'nde kıldılar.” 


25. Muhammed b. Abdüllatif el-Mühellebi 


Muhammed b. Abdüllatif b. Muhammed b. Sabit b. 
Hasan b. Ali Ebü Bekir el-Mühellebi (v. 1157): İsfahan hal- 
kından ve Mühelleb b. Ebü Sufre'nin evladındandır. Bağ- 
dat'a gelerek Nizâmiye?'de müderrislik yaptı. Aynı zaman- 


741 Sübki, УП, 93; İbn Kadı Şühbe, І, 340 vd.; Zehebi, e/-İber, П, 456; İbn 
Kesir, XII, 219; İbnü”l-Esir, XI, 103. 

742 Yâküt, Üdebâ, XIX, 205 vd.; İbn Receb, Ш, 204; İbnü”d-Dimyâti, ХІХ, 
236; Süyüti, Buğye, П, 308; İbn Tağriberdi, V, 268 vd.; İbnü”l-Esir, XI, 
106; İbn Kesir, ХП, 220. 
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da Saray Camii'nde de vaazlar veriyordu. Fazıl, cömert, yi- 
ğit bir şahıstı. Bağdat'tan İsfahan'a giderken, Hemedan ile 
Kerh arasında bir köyde gecelemişti. Sabahleyin ölü olarak 
bulunması üzerine karışıklık çıktı, İsfahan halkından pek 
çok kişi öldürüldü.” 


26. Ebü'l-Abbas el-Vâsıti 


Ahmed b. Bahtiyâr b. Ali b. Muhammed el-Mandâi 
(v. 1157): Vâsıt'ta Şâfii mezhebi üzere devrin âlimlerinden 
ders gördü, hadis dinledi. Edebiyat ve lugat konularında 
mükemmel yetişmiş, siciller konusunda eşi benzeri olma- 
yan âlim ve fâzıl bir şahıstı. Önce Vâsıt sonra Küfe kadılık- 
larında bulundu. Bu görevinden azledildikten sonra Bağ- 
dat'a gelerek Nizâmiye Medresesi'nde müderrislik yapti. 44 


27. Abdülvâhid Ebü'l-Feth el-Bakarhi 


Abdülvâhid b. Hasan b. Muhammed b. İshak b. İbra- 
him b. Mahled (v. 1158): Muhaddis bir babanın evladıdır. 
İlkiyâ el-Herrâsi, Gazâli ve Kuşeyri'den fıkıh okumuştur. 
1123 senesinde Sultan Sencer'ın bir mektubuyla Bağdat'a 
geldi. Sultan, Nizâmiye müderrisliğinin kendisine verilme- 
sini emrediyordu. Emir gereği derse başladı. Daha sonra 
Esad el-Miheni ikinci bir emirle gelince, Ebü'l-Feth azle- 
dilerek Miheni müderrislik görevine getirildi. Bağdat'tan 
ayrılan Bakarhi Gazne'ye gitti ve orada vefat etti. 


28. Ebü Nasr b. Nizâmülmülk 


Muhammed b. Ali b. Ahmed b. Nizâmülmülk el-Ha- 
san b. Ali b. İshak (v. 1165): Esad el-Miheni'nin öğren- 


743 Sübki, VI, 133 vd. 
744 Süyüti, Buğye, I, 297; Yâküt, M. Üdebd, Il, 231 vd. 
745 Sübki, УП, 204 vd.; İbnü'n-Neccâr, XVI, 218 vd. 
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cilerindendir. Devrin önde gelen âlimlerinden de hadis 
dersleri almıştı. Dedesinin inşa ettirdiği medresede mü- 
derris olarak görev yaptı. Sonra bu görevinden azledilerek 
Nizâmiye Medresesi vakıf işlerine bakmaya başladı. Bura- 
dan da ikinci defa azledildi. Hac görevini yaptıktan sonra 
Bağdat'a yerleşti. Sonra Dımaşk'a giderek “el-Gazâliyye” 
medresesinde ders vermeye başladı. Vefat edinceye kadar 
burada kaldı.” 


29. Şerefeddin Yusuf ed-Dımaşki 


Yusuf b. Abdullah b. Bündâr ed-Dımaşki (v. 1167): 
Esad el-Miheni'den fikih tahsil etmişti. İbn Nizâmül- 
mülk'ün görevden azledilmesinden sonra 1161 senesinde 
Nizâmiye müderrisliğine getirildi. Münazarada ve Eş'ari 
kelâmında söz sahibi bir şahsiyetti. Daha sonra Hüzistan 
Nizâmiye Medresesi'nde de müderrislik yaptı. Elçi olarak 
Şemle'ye giderken yolda vefat etti. “” 


30. Şeyh Ebü?n-Necib es-Sühreverdi 


Abdülkadir b. Abdullah b. Muhammed b. Ammüye, 
Abdullah b. Sa'd b. Hüseyin b. Alkame b. Nasr b. Muâz 
b. Abdurrahman (v. 1167): Devrin süfi, fakih ve meşâyi- 
hindendir. Soyu Hz. Ebü Bekir'e dayanır. Bağdat'a gelerek 
Esad el-Miheni”den fıkıh, devrin âlimlerinden hadis okudu. 
Bir müddet Nizâmiye'de müderrislik yaparak hadis okut- 
tu. Daha sonra bu görevinden ayrılarak Ahmed el-Gazâli 
ile arkadaş oldu. Onun tavsiyesi ile uzlet hayatına yöneldi; 
bu sahada ilerledi, kerametleri yayıldı. Dicle kenarında bir 
medrese ve ribât yaptırarak ilim öğrenmek isteyenlerin ve 


746 Sübki, VI, 149 vd. 


747 İbnü'l-Esir, XI, 289 vd.; İbn Kesir, XII, 245 vd.; N. Mâ'rüf, U. Nizá- 
miydi, s. 23. 
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süfilerin istifadesine sundu. Bağdat'ta halka vaazlar verir, 
meclisleri insanlarla dolup taşardı. 1161 senesinde Ku- 
düs'ü ziyaret için Musul'a gitti, oradan da Dımaşk'a geç- 
ti. Her gittiği yerde vaaz meclisleri kuruyordu. Şam Me- 
liki Nüreddin Muhammed'in de ikram ve iltifatını gördü. 
Ebü'n-Necib es-Sühreverdi, meşhur filozof Şehâbeddin 
es-Sühreverdi'nin de amcasıdır. Değişik eserleri mevcut 
olup vefat edince yaptırdığı medreseye defnedildi. “° 


31. Sedid Muhammed es-Selamâsi 


Sedid Muhammed b. Hibetullah b. Abdullah es-Se- 
lamâsi (у. 1178): Azerbaycan'da bir şehir olan Selamâsi hal- 
kındadır. Bu şehir yetiştirdiği meşhurları ile ünlüdür. Mü- 
nazara ve cedel konularında üstat olan Selamâsi, Irak'ın ta- 
nınmış âlimlerinden olup, kendisinden pek çok kişi istifade 
etmişti. Bağdat Nizâmiyesi'nde müderrislik de yapmıştır. 7° 


32. Ebü’l-Mehâsin el-Hüneci 


Hasan b. Sa'd b. Hasan el-Hüneci (v. 1179): Nizâmi- 
ye Medresesi müderrislerinden İlkiyâ el-Herrâsi'den fikih 
tahsil etmişti. Nizâmülmülk'ün torunu Ebü Nasr b. Nizâ- 
mülmülk müderrislik görevinden azledildikten sonra bu 
göreve niyâbeten getirilmişti. * 


33. Ebü Nasr eş-Şâşi 
Ahmed b. Abdullah b. Muhammed b. Ahmed eş- 


Şâşi (v. 1180): Nizâmiye müderrislerinden Ebü Bekir eş- 
Şâşi'nin torunudur. Ebü'l-Hasan el-Hal'den fıkıh, Ebü’l- 


748 Sübki, УП, 173 vd.; İbnü”l-Esir, ХІ, 333; İbn Kesir, ХП, 254; İbn Hal- 
likân, Ш, 204 vd.; İbnü”d-Dimyaâti, XIX, 209 vd. 

749 Sübki, VI, 23; İbn Hallikân, IV, 237. 

750 Sübki, УП, 60. 
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Vakt Abdülevvel b. İsa'dan hadis dersleri almıştı. Bağ- 
dat'ta Bahâiyye Medresesi müderrislerinden Ebü Mansür 
el-Berevi (v. 1170) Bağdat Nizâmiyesi'nde vaazlar verdiği 
zaman (bu vaazlarına vefat ettiği sene başlamıştı) Ebü Nasr 
eş-Şâşi medresenin müderrisi olup, derslerine hayli rağbet 
gösterilmekteydi. Daha sonra Ebü Nasr bu görevden azle- 
dilerek yerine Ebü”l-Hayr el-Kazvini atandı. ”' 


34. Ebü’l-Berekât el-Enbâri 


Ebü'l-Berekât Abdurrahman b. Ebü'l-Vefa Muham- 
med b. Abdullah b. Muhammed b. Abdullah b. Ebü Said 
Muhammed b. Hasan b. Süleyman el-Enbâri (v. 1181): 
Bağdat Nizâmiyesi'nde İbnü'r-Rezzâz'dan fıkıh, İb- 
nü'ş-Şeceri”den nahiv, Cevâliki'den lugat ve edebiyat 
ilimlerini okudu. İlimde ilerleyerek “Şeyhu”l-Irâk” unva- 
nını aldı. Edebiyat sahasında devrinin önde gelen âlimle- 
rindendi. Nizâmiye'de nahiv hocalığı yaptı. Çok salih bir 
kimseydi. Halife dahil kimseden tek kuruş kabul etmezdi. 
Pek çok kimse kendinden ilim almıştır. Ömrünün sonuna 
doğru evinde ilim ve ibadetle meşgul oldu. Arapça, nahiv 
ve edebiyat dallarında derya misali bir şahıstı. Altmış ta- 
nesi gramer konusunda olmak üzere, 130'dan fazla eseri 
olduğu söylenir. Eserleri: 


el-İnsâffi Mesâili ’l-Hilâf: Dilciler arasındaki tartışma- 
lar konusunda. 

Esrârü'(-Arabiyye: Nahiv konusunda. 

Kitâbü 'i-Mizân, 

Tabakâtü'1-Üdebâ: Edebiyatçıların biyografilerini içerir. 


Ferâidü'/-Fevâid: Gramer konusunda. 


751 Sübki, VI, 22; İbn Hallikân IV, 225; УП, 87. 
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İsmi zikredilen eserlerinin dışında fıkıh, tarih, edebi- 
yat уе gramere ait pek çok eseri mevcuttur. ”? 


35. Ebü Tâlib el-Kerhi 


Mübârek b. Mübârek b. Mübârek (v. 1189): Ebü”l-Ha- 
san el-Halli”den fıkıh okudu. Mezhep ve hilâfta ilerleyerek 
sahanın önde gelenlerinden oldu. Hocasının vefatından sonra 
onun yerine Kemâleddin Ebü”l-Fütüh Medresesi'nde müder- 
rislik yaptı. Aynı dönemde Nizâmiye müderrisi olan Ebü’l- 
Hayr İsmail el-Kazvin”nin 1185 tarihinde bu görevinden 
ayrılarak Kazvin'e dönmesi üzerine Nizâmiye'de müder- 
risliğe başladı. Bu görevinin yanında “el-Ahlatiyye” olarak 
da bilinen Selçuklu türbesinin yanında inşa edilen ribâtla da 
ilgilendi. Devrin âlimlerinden hadis de okumuştu. Mezhep 
ve hilâf ilimlerinin yanı sıra hat sanatında da çok maharetli 
biriydi. Vefat edince mezkür ribâtın yanına defnedildi.” 


36. Ebü Şücâ* el-İsfahâni 


Ahmed b. Hasan b. Ahmed el-İsfahâni (v. 1189): Aslen 
İsfahanlı olup, Basra'da kırk seneden fazla Şâfii mezhebi 
üzere ders vermişti. Kendisine atfedilen “el-Kadı” unvanı- 
na bakılırsa bir müddet kadılık da yaptığı anlaşılmaktadır. 
Ebü”l-Hayr el-Kazvini'den sonra Nizâmiye'de müderrislik 
yaptı. Kendisinden pek çok kişi fıkıh öğrendi. Hattı güzel 
bir şahsiyetti. Eserleri: 


el-Gâye fi'l-İhtisâr: Şâfii fıkhını özetleyen küçük bir 
risaledir. 


752 İbn Hallikân, Ш, 139; İbn Kadı Şühbe, II, 8 vd.; İbnü'l-Esir, ХІ, 477; 
İbn Kesir, XII, 310; K. Çelebi, 1, 83; Hulusi Kılıç, “Enbâri, Kemâled- 
din”, DİA, İstanbul 1995, XI, 172. 

753 Yâküt, Üdebâ, XVI, 56 vd.; Sübki, УП, 275; İbnü”l-Esir, ХІ, 522. 
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Şerhu 'I-İknâ © Mâverd? ye ait el-İknâ n şerhidir.” 


37. Ebü Cafer b. Ebü'l-Muzaffer 


Muhammed b. Abdülvâhid b. Muhammed b. Ali b. 
Abdülvâhid b. Muhammed b. Cafer b. Ahmed b. Sabbâğ 
Ebü Cafer b. Ebü'l-Muzaffer b. Ebü Tâlib (v. 1189): Dev- 
rin âlimlerinden fıkıh ve hadis okumuş, icâzetini İbn Beyân 
er-Rezzâz”dan almıştır. Önce Dârülhilâfe'de kazâ işlerinde 
görev almış, sonra bu görevden azledilmiştir. Yusuf ed-Dı- 
maşki'nin (v. 1162) vefatı üzerine Nizâmiye'de niyâbeten 
ders vermiştir. 9 


38. Ebü’l-Hayr İsmail el-Kazvini 


Ahmed b. İsmail b. Yusuf b. Muhammed b. Abbas eş- 
Şeyh Ebü'l-Hayr el-Kazvini et-Talkâni (v. 1193): Lakabı 
“Radıyyüddin”dir. İlk fıkıh tahsilinden sonra Nişâbur'a gi- 
derek Nizâmiye müderrisi Muhammed b. Yahya'dan fıkıh 
tahsilini ikmal etti. Derslerinde başarısından dolayı hoca- 
sına muid oldu. Daha sonrada Nişâbur Şâfiileri'nin reisi 
oldu. Bağdat'a gelerek vaazlar vermeye başladı. Bir gün 
İbnü”l-Cevzi bir gün de Kazvini konuşuyordu. Bunların 
vaazlarını halife dahil, imamlar ve kalabalık bir halk top- 
luluğu dinliyordu. 1173 ile 1184 seneleri arasında Nizâmi- 
ye'de müderrislik yaptı. Târihu '/-Накіт, Sünen-i Beyhaki, 
Sahih-i Müslim, Müsned-i İshak vb. kitapları okutmaktay- 
dı. Ayrıca hadis imlâ meclisleri de kurardı. 


Kelâmda Eş'ari görüşüne bağlı olan Kazvini, vaaz, 
usul ve tefsirde zamanının imamı idi. Özellikle tefsir il- 
minde derya misaliydi. Ramazanda teravih namazından 
754 Sübki, МІ, 15; İbn Kadı Şühbe, П, 45 vd.; Muhsin Koçak, “Ebü Şücâ* 

el-İsfahâni”, ОГА, Istanbul 1995, X, 235 vd. 

755 Sübki, VI, 148 vd. 
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sonra tefsir okutmaya başlar, Kur'ân-ı Kerim'i süre süre 
tefsir ederdi. Sabah namazını, akşam namazının abdestiy- 
le kıldıktan sonra Nizâmiye'deki dersine giderdi. ХП. as- 
rın sonlarına doğru Nizâmiye'yi ziyaret eden İbn Cübeyr, 
Kazvini'nin dersine de katılmıştır. Nizâmiye'deki dersler, 
Kahire'deki Dárülilm екі dersler gibi halka açık olduğun- 
dan, Kazvini'nin dersine halktan katılanlar da oluyordu. 
İbn Cübeyr, Kazvini'nin ilimdeki yeteneği ve bilgisinin 
genişliğinin meclisinde olanları şaşırttığını nakletmektedir. 
Kazvini'nin derslerine Emir Kutbüddin Kaymaz'da iştirak 
ederdi. 1183 senesinde Bağdat'tan ayrılarak Kazvin'e dön- 
dü ve orada vefat etti. Eserleri: 


Kitâbü '-Beyân fi Mesâili'-Kur ‘ап: Bu eserini Hulü- 
liyye ve Cehmiyye fırkalarının görüşlerini reddetmek için 
yazmıştır. 


Hazâirü'-Kuds: Ramazan ayının faziletinden bahse- 
den bir eserdir. 756 


39. İbn Bakira el-Vâsıti 


Muhammed b. Mübârek b. Ali b. Mübârek b. Hasan 
el-Vâsıti (v. 1195): Usul, hilâf, fıkıh, cedel ve mantık ilim- 
lerinde zamanının önde gelenlerindendi. İlmi şöhreti yayıl- 
mış, uzak diyarlardan kendisine pek çok öğrenci gelmişti. 
Ebü'n-Necib es-Sühreverdi zamanında Nizâmiye'ye geldi. 
İbn Rezzâz'dan fıkıh, Ebü”l-Fütüh'tan kelâm ilmi tahsil 
etti, devrin diğer âlimlerinden de hadis dinledi. Sonra D1- 
mask'a giderek kendisine “el-Cârühiyye” adlı bir medre- 
se inşa edildi ve derslerini orada vermeye başladı. Tekrar 


756 Sübki, VI, 7 vd.; İbn Hallikân, V, 317 vd.; İbn Kadı Şühbe, П, 28 vd.; 
İbn Cübeyr, a.g.e., s. 174; İbnü”l-Esir, ХІ, 522; İbn Kesir, ХШ, 9 vd.; 
İbnü”d-Dimyâti, XIX, 46 vd. 
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Bağdat'a döndü, fakat çok kalmayarak Şiraz'a geçti. Ви- 
rada da kendisine bir medrese inşa edildi. Şiraz'da dört 
sene ders verdikten sonra Bağdat'a gelerek Nizâmiye?de 
bir hafta gibi kısa süre ders verdi. Elçi olarak Hüzistan'a 
giderken Hemedan?'da vefat etti.” 


40. Ahmed b. Muhammed ed-Duvri 


Ahmed b. Muhammed b. Ahmed b. Ebü Yâsir b. Ali 
es-Sırri ed-Duvri (у. 1201): “Ebü'l-Abbas b. Avn” olarak 
tanınırdı. Âlim, fâzıl, edip ve şair bir şahıs olup, kelâm ve 
hesap ilimlerini iyi bilen bir şahsiyetti. Bağdat'a yerleşmiş 
ve Nizâmiye'de müderrislik yapmıştır. ”* 


41. Ebü'l-Hasan el-Fâruki 


Ali b. Ali b. Said el-Cuneys (v. 1205): Meyyâfârikin 
halkındandır. Tebriz'e giderek burada Ali b. Ebü Amr'dan 
fıkıh, Muhammed b. Esad el-Attâri'den hadis tahsil etti. 
Bağdat'a gelerek Ebü Necib es-Sühreverdi'den ve diğer 
ileri gelenlerden ders aldı. Daha sonra Nizâmiye Medresesi 
müderrisliğine getirildi. Bir müddet bu görevi yürüttükten 
sonra kendi isteği ile bu medreseden ayrılarak Halife Nâ- 
sır-Lidinillâh'ın annesinin yaptırdığı medresede müderris- 
lik yapmaya başladı.” 


42. Mecdüddin el-Vâsıti 


Yahya b. Rabi b. Süleyman b. Harrâz b. Süleyman 
el-Vâsıti el-Bağdâdi (v. 1209): Vâsıtlı olup Hz. Ömer ѕо- 
yundan gelmektedir. Babasından ders aldıktan sonra Bağ- 
аара gelerek Nizâmiye'de Ebü'n-Necib es-Sühreverdi'den 


757 Sübki, УП, 287 vd.; İbn Kadı Şühbe, II, 60 vd.; İbnü”l-Esir, XII, 124. 
758 Sübki, VI, 48, nr. 5. 
759 Sübki, УШ, 295 vd. 
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fıkıh okudu. Buradan Nişâbur'a geçerek Nişâbur Nizâmi- 
yesi müderrisi Muhammed b. Yahya'dan hilâf ilmini tah- 
sil etti. Tekrar Bağdat'a dönerek İbn Fadlân'dan ders aldı. 
İlimde terakki ettikten sonra Nizâmiye”de müderrislik yap- 
maya başladı. Bu arada Nizâmiye'nin evkaf nâzırlığı da 
kendisine tevdi edildi. Usul, hilâf, tefsir ve mezhepte söz 
sahibi olan âlimin dört ciltlik bir de tefsiri bulunmaktay- 
dı. Nizâmiye'deki derslerinde bu tefsiri okuturdu. Ayrıca 
Hatib el-Bağdâdi'nin tarihini de ihtisar etmişti. Halifenin 
temsilcisi olarak Herat ve Gazne gibi yerlere elçi olarak 
gitmişti. Nitekim Gazne'ye Sultan Şehâbeddin el-Güri'ye 
elçi olarak gittikten sonra Bağdat'a dönünce vefat etmişti.“ 


43. Vecih Ebü Bekir ed-Dehhân 


Ebü Bekir el-Mübârek b. Ebü Tâlib el-Mübârek b. 
Ebü'l-Ezher Said (v. 1215): Çok Kur'an okumasından 
dolayı lakabı “el-Vecih” ve “İbnü'd-Dehhân”dır. Vâsıt'ta 
dünyaya geldi, burada Kur'an'ı hıfzetti ve hadis tahsiliyle 
meşgul oldu. Bağdat'a gelerek Zaferiye mahallesine yer- 
leşti. Ebü”l-Berekât el-Enbâri'den ve onun arkadaşı Ebü 
Muhammed el-Hişab en-Nahvi'den ders aldı. Ebü Zürata 
el-Makdisi'den hadis okudu. Asıl mezhebi Hanbeli oldu- 
ğu halde Hanefi mezhebine geçerek bu mezhep üzerine 
fıkıh okudu. Nizâmiye'de hocalık yapabilmek için Şâfii 
olmak gerektiğinden bu defa Hanefilik'ten Şâfiiliğe geçti 
ve Nizâmiye'de nahiv hocası oldu. 


Kendisinin hıfzı güçlü olup Arap şiirinden çok miktarda 
ezberlemişti. Keskin bir zekâya sahipti. Lugat, nahiv, aruz, 
şiir, “таб, ta'lilü”I-kıraât, astronomi, evâil, fıkıh ve tıp ilimle- 
rinde önde gelenlerdendi. Arapça, Türkçe, Acemce, Rumca, 


760 Sübki, УШ, 393 vd.; İbn Kadı Şühbe, П, 85 vd. (Bu âlimin Horasan yolunda 
vefat ettiğini zikretmektedir); İbnü”-Esir, ХП, 288; İbn Kesir, ХШ, 53 vd. 
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Habeşçe ve Zencice dillerini bilirdi. Kendi şiirleri de mev- 
cuttu. Devrin şairleri onun hakkında şiirler söylemişlerdi. ! 


44. Ebü Muhammed el-Hatib 


Abdullah b. İbrahim b. Muhammed b. Ali b. Ebü Bekir 
(у. 1215): Hemedan halkındandır. Bağdat'a gelerek Nizâ- 
miye hocalaramdan Ebü’l-Vakt ve Kazvini'den ders gördü. 
Tahsilini tamamladıktan sonra Nizâmiye'de müderrisliğe 
başladı. Mezhebinin meselelerine vâkıf, fetva işlerinde ma- 
haretli, afif, nezih ve verâ sahibi bir âlimdi. 7? 


45. Ebü Zekeriyya et-Tikriti 


Yahya b. Kasım b. Müferrec b. Der'a b. Hadr b. Hüse- 
yin b. Hamid es-Sa'lebi (v. 1219): Tikrit'te babasından eği- 
tim gördükten sonra Musul'a geçerek oradaki âlimlerden 
de istifade etti. Bağdat'a geçip Ebü'n-Necib es-Sühreverdi 
ve Yusuf ed-Dımaşki'den ders okudu. Özellikle fıkıh ve 
edebiyat olmak üzere mezhep, hilâf, usul ve hadis ilimle- 
rinde kendini yetiştirdi. Memleketine dönerek bir müddet 
müderrislik ve kadılık yaptıktan sonra Bağdat'a gelerek 
Nizâmiye?'de müderrislik yaptı. Lugat, Kur'an tefsiri, mü- 
nazara, Arapça, hilâf, usul ve tilâvet ilimlerinde söz sahibi 
olup şiirleri de mevcuttu. © 


46. Ebü'l-Abbas el-Hümâmi 


Ebü'l-Abbas Ahmed b. Sebât el-Humâmi el-Vâsıti (v. 
1233): Vâsıt'ın önde gelen şahıslarından biriydi. Bir müd- 
det Hümâmiye kadılığı da yapmış, sonra bu görevi bırak- 


761 Sübki, УШ, 254; İbn Hallikân, IV, 152 vd.; İbnül-Esir, XII, 312; İbn 
Kesir, XIII, 69. 

762 Sübki, УШ, 155. 

763 Sübki, УШ, 356 vd.; Süyüti, Вибуе, П, 338; Yâküt, Üdebâ, XX, 29 vd.; 
İbn Kesir, ХШ, 86. 
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mıştı. Bağdat'a gelerek Nizâmiye Medresesi'nde dört sene 
boyunca nahiv hocalığı yanında hesap ve ferâiz dersleri de 
okuturdu. Cuma namazlarının haricinde medreseden dışarı 
çıkmazdı. Ölünceye kadar ömrünü bu şekilde geçirdi. 76 


47. İbn Fadlân 


Muhammed b. Vasık b. Ali b. Fadl b. Hibetullah Ebü 
Abdullah b. Fadlân el-Bağdâdi (v. 1233): Babası ve allâme 
Ebü”l-Kasım'dan fıkıh tahsil ettikten sonra Horasan'a gide- 
rek ilmini ilerletti ve o bölgenin âlimleriyle münazaralarda 
bulundu. Bağdat'a dönerek babasının yerine Fahrüddevle 
Medresesi'nde ders vermeye başladı. Bu arada Dârü't-teş- 
габіт kâtipliğini, Nizâmiye Medresesi müderrisliği ve 
Nizâmiye vakıflarının idareciliğini yaptı. Sonra Nizâmi- 
ye'deki görevden azledildi. Teşrifattaki görevinin yanı sira 
Dârü'z-zeheb'de ders vermeye devam etti. Kâdılkudâtlık ve 
hisbelik görevlerinde bulundu. Medreselerin ve ribâtların 
vakıflarına baktı. Nâsır-Lidinillâh'tan sonra hilafete geçen 
Zâhir-Billâh döneminde de çeşitli görevlerde bulundu, Rum 
diyarına elçi olarak gitti. Müstansıriyye Medresesi açılınca 
burada ders veren ilk müderris oldu. Cömert, tevazu sahi- 
bi ve sporla ilgilenen iyi bir okçuydu. Usul, mezhep, hilâf, 
mantık ve münazara ilimlerinde söz sahibi bir âlimdi. 7 


48. İbnü'l-Hübeyre 


Muhammed b. Yahya b. Muzaffer b. Ali b. Nuaym 
İbnü”l-Hübeyre (v. 1241): Ebü’l-Feth b. Mennâ ve Abdul- 
lah es-Sülemi gibi hocalardan hadis dinledi; Ebü'l-Mefâ- 
hir en-Nevkâni ve Mücir el-Bağdâdi'den fıkıh okuyarak 


764 İbnü'l-Fuvati, a.g.e., s. 89 vd. 


765  Sübki, УШ, 107, 108; İbn Kadı Şühbe, П, 114 vd.; İbnü”l-Fuvati, a.g.e., 
5. 90 vd.; М. Ma'rüf, U. Müstansıriyye, 1, 129 vd. 
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yetişti. Ârif, âlim ve dindar bir şahsiyetti. Önce Hanbeli 
mezhebinde iken sonra Şâfii mezhebine geçmiş ve Bağdat 
medreselerinde Şâfii mezhebi üzerine ders vermiştir. Çok 
okuyan, gecelerini teheccüd ve ibadetle geçiren bir âlimdi. 
Mezhep, fıkıh, usul, hilâf, cedel ve münazara ilimlerinde 
kabiliyet sahibiydi. Nizâmiye Medresesi'nde de müderris- 
likte bulunmuş ve ölümüne kadar bu görevi sürdürmüştür. 
Derslerine Bağdat'ın seçkin insanları da katılır, onun il- 
minden ve bilgisinden istifade ederlerdi. 7% 


49. Necmeddin el-Bâderrâi 


Abdurrahman b. Ebü'l-Vefâ Muhammed b. Hasan el- 
İmâm Necmeddin Ebü Muhammed el-Bâderrâi el-Bağdâdi 
(у. 1257): Mezhebin önde gelenlerindendir. Devrinin âlim- 
lerinden ilim almış, Abdülaziz b. Menina ve Ebü Mansür 
er-Rezzâz'dan hadis dinlemiş, 1241'de Nizâmiye'ye müder- 
ris olarak atanmıştı. Bu arada halifenin kütüphanesinin mü- 
dürlüğünü de yapmıştır. Mısır, Halep, Dımaşk ve Bağdat'ta 
hadis rivayet etmiştir. On beş gün kâdılkudâtlık görevinde 
de bulunmuştu. Dımaşk'ta kendi adıyla anılan bir de med- 
rese yaptırmıştı. Burası “Dâru Şâm” olarak da bilinirdi. Öğ- 
rencilerine, medresede oturma ve evlenmeme şartı koşardı. 77 


50. Ebü'i-Menâkıb ez-Zencâni 


Şehâbeddin Muhammed b. Ahmed b. Mahmud (v. 
1258): İlimde ilerledikten sonra Nizâmiye'de müderrislik 
görevinde bulunmuştur. 1228 senesinde Dârü'l-vizâre'ye 


766 Sübki, УШ, 108 vd.; İbnü”l-Fuvati, a.g.e., s. 17; İbn Kesir, XIII, 158. 

767 Sübki, УШ, 159; İbn Kadı Şühbe, 11, 132 vd.; Makrizi, el-Mukaf- 
fa'i-Kebir, 1V, 113; İbnü'l-Fuvati, a.g.e., s. 176; Nuaymi, Abdülkadir 
b. Muhammed, ed-Dâris fi Târihi'i-Medâris (tah. Cafer el-Hüseyni), 
Beyrut 1988, 1, 205 vd. 
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çağrılarak müderrislik görevinden azledilmiş ve Zencâni 
evine müderrislere ait özel sarık olan “tarha”sız olarak 
dönmüştür. Yerine İbnü”l-Hübeyre (v. 1241) atanmıştır. 
Zencâni Nizâmiye'den azledilince Müstansıriyye'de ders 
vermeye başladı. Halife Nâsır-Lidinillâh'ın icâzeti ile ha- 
dis rivayet etmiş, bir müddet Bağdat kadılığı da yapmıştır. 
Hat sanatının da ileri gelenlerindendir. Bağdat'ın Moğol- 
lar'ca zaptı sırasında şehid edilmiştir. Eserleri: 


Tervihu '-Ervâh fi Tehzibi5-Sıhâh: Cevheri'nin (v. 
1002) es-Sıhâh'ını düzene koymuş ve tertip etmiştir. 


Tentecü 5-Sıhâh, 
Tefsirü 'I-Kur 'ап.'% 


51. Ebü Abdullah er-Ruceyli 


Muhammed b. Ebü Bekir b. Rüşeyd el-Bağdâdi (v. 
1263): Mısır ve İskenderiye'de oturmaktaydı. İskenderi- 
ye”'de iken vaazlar verirdi. Ârif ve fakih bir zat olup, Bağ- 
dat Nizâmiyesi”nde müderrislik görevinde de bulundu. Af- 
rika'yı geçerek Merakeş”e kadar gitmişti. Hac görevinden 
sonra Tunus'a dönerken yolda vefat etmişti. 7% 


52. Necmeddin el-Ceziri 


Feth b. Musa b. Hammâd b. Abdullah b. Ali b. Yusuf 
(у. 1264): Ebü'n-Nasr el-Ceziri el-Kasri olarak da bilinirdi. 
Fakih, fâzıl, usülcü, nahiv ve aruzda önde gelen, hikmet ve 
mantık bilen biriydi. Zemahşeri'nin e/-Muhassa/'ını, İbn 
Hişâm'ın es-Sire'sini, İbn Sinâ'nın İşâre?ini nazım hali- 
ne getirmişti. Aruz vezninde manzumeleri vardı. Dımaşk, 
768 Sübki, УШ, 368; İbn Kadı Şühbe, П, 160; İbnü'l-Fuvati, a.g.e., s. 17 

vd.; N. Ma'rüf, U. Müstansıriyye, 1, 134 vd. 
769 Makrizi, e/- Mukaffa 'I-Kebir, V, 437. 
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Bağdat ve Hama'da kalmış, Seyfüddevle'nin yanında ça- 
lışmıştır. Nizâmiye Medresesi ve el-Meştüb Medresesi'nde 
müderrislik görevinde de bulunmuştur. 7” 


53. İzzeddin el-Basri 


İzzeddin Ebü'l-İz Muhammed b. Cafer el-Basri (v. 
1273): Önce Bağdat Nizâmiye Medresesi'nde müderris- 
lik yaptıktan sonra Şâfiiler'e ait olan Medresetü'l-ashâb'a 
müderris oldu. Medresetü”l-İsmetiyye açılınca burada ders 
vermeye başladı. Bağdat kadı nâibliği de yapmıştı. Vefat 
edince Cüneyd-i Bağdâdi'nin yanına defnedildi. Âlim ve 
fâzıl bir şahsiyetti. 7”! 


54. Şemseddin Ebü’l-Meâlf el-Eyki 


Muhammed b. Ebü Bekir b. Muhammed el-Fârisi (v. 
1297): Rey'de ders veriyordu. Mekke, Medine, Yemen'i 
gezmiş, daha sonra Kum, İsfahan ve Konya gibi şehirlerde 
de dersler verdikten sonra Bağdat'a gelerek Nizâmiye?'de 
ders vermiştir. Dımaşk'ta Gazâliye Medresesi'nde ders 
vermiş, oradan Mısır'a geçerek meşihatü'ş-şüyüh işlerini 
yürütmüştür. Fakih ve süfi meşrepli bir şahıstı. Usul, tefsir, 
mantık, evâil gibi ilimlerde önderdi. Usul hakkında bir de 
eseri vardır. Dımaşk'ta vefat etmiştir. 7? 


55. Şeyh Necmeddin el-Ba“lebekki 


Necmeddin Ebü'l-Abbas Ahmed b. Muhassin b. Meliyyi 
eş-Şâfli el-Ba'lebekki (v. 1299): Ba'lebek'te dünyaya geldi. 
İbn Meliyyi olarak da tanınırdı. Halep ve Dımaşk âlimlerin- 


770 Süyüti, Buğye, П, 242. 

71 İbnü'l-Fuvati, a.g.e., s. 413. 

72 İbn Habib, Hüseyin b. Ömer, Tezkiretüi 'n-Nebiyye fi Eyyâmi'l-Mansür 
ve Beniyye, Kahire 1976, І, 209; Ibn Kadı Şühbe, П, 246 vd.; Makrizi, 
el-Mukaffa 'I-Kebir, V, 447. 
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den ders aldı. Dımaşk'ta İbnü”l-Hâcib'den nahiv, Şeyhülis- 
lâm Ali b. Abdüsselâm”dan fıkıh okudu. Ayrıca usul, kelâm 
ve felsefe tahsili yaptı. Zeki, açık sözlü ve münazarada ma- 
hirdi. Mısır ve değişik yerleri gezmiş, fetva ve ders vermiştir. 
Daha sonra Bağdat'a gelerek Nizâmiye'de ders verdi. 7” 


56. Muhyiddin el-Âküli 


Muhammed b. Abdullah b. Muhammed b. Ali b. Ham- 
mâd b. Sâbit el-Lahmi el-Vâsıti, el-Bağdâdi (v. 1376): 
Aslen Vâsıtlı olup, lakabı “Muhyiddin”dir. Kutbüddin eş- 
Şirâzi, nahiv âlimi Muhammed b. İsmail et-Tebrizi ve İbn 
Abdülmü'min el-Vâsıti gibi âlimlerden ders alarak yetiş- 
miştir. Kendisi de babası gibi “reisü'l-ilm” idi. Hıfzı geniş, 
edebi ve şer'i ilimlerde bilgili bir şahsiyet olup, hesap ve 
riyâziyyât konularında da söz sahibi idi. Daima ibadetle 
meşgul olup, kırk sene boyunca ramazanda itikâfa girmişti. 
İlim talebi için Dımaşk'a sefer etmiş, Nizâmiye ve Müstan- 
sıriyye'de müderrislik yapmıştı. Kâömüsü '(-Muhit müellifi 
Mecdüddin el-Firüzâbâdi de ondan ders alanlardandır. '* 


57. Muhammed el-Âküli 


Muhammed b. Muhammed b. Abdullah b. Muhammed 
b. Ali, el-İmâmü”l-Allâme, Sadrü”l-Irâk (v. 1394): İlim erba- 
bı bir sülaleden geliyordu. Hadis, meâni ve beyân ilimlerin- 
de önde gelenlerdendi. Begavi'nin Mesâbih adlı eserini de 
şerhetmişti. Timurlenk Bağdat'a gelince (1393), Sultan Ah- 
med'le beraber Şam'a kaçmıştı. Daha sonra Bağdat'a geri 
döndü. Nizâmiye?'de müderrislik görevinde bulunuyordu. 7? 


773 Sübki, УШ, 31 vd.; Makrizi, Mukaffa 'i-Kebir, I, 572. 
774 İbn Kadı Şühbe, Ш, 170; N. Ma'rüf, I, 255 vd. 
775 İbn Kadı Şühbe, Ш, 242 vd. 
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Kısaca hayatlarından ve eserlerinden bahsedilen Bağ- 
dat Nizâmiyesi müderrisleri bunlardan ibaret değildir. Bu 
şahıslar, kaynaklarda haklarında bilgi bulunan müderrisler 
olup, bunlardan başka sadece ismi bilinen fakat haklarında 
mâlumat bulunamayan müderrisler olduğu gibi, hiç şüphe- 
siz ismi bize kadar ulaşmayan veya bizim tespit edemedi- 
šimiz müderrisler de vardır. Sadece isimleri tespit edilebi- 
len Bağdat Nizâmiye Medresesi müderrisleri ise şunlardır: 


58. 


Tâceddin Yahya (у. ?): e/-İhtisâs fi Táríhi'l-Hás 


adlı eserin sahibidir. 


59. 
60. 
61. 
62. 
63. 
64. 
65. 
66. 
. Nâhidüddin el-Fâruki (v. 273), 

‚ Mecdüddin b. Cafer (у. 1283), 

. Nüreddin el-Halebi (v. 1283), 

. Necmeddin b. Ebü’l-İz (у. 1288), 


73. 


Ebü'l-Vakt Abdülevvel es-Siczi (v. 1158), 
İbn Fadlân Ebü'l-Kasım (v. 1198), 
Ebü'l-Muzaffer el-Mevsıli (v. 1218), 
Ebü'l-Abbas el-Vâsıti (v. 1233), 
Sirâcüddin en-Nehrkalli (v. 1252), 
Şemseddin el-Kebşi (v. 1266), 
Şerefeddin el-Cüveyni (у. 1272), 
Nasrüddin el-Fârüsi (у. ?), 


Şerefüddin eş-Şehristâni (у. 1292), 
Şemseddin el-Kişi (v. 1295), 
Arslan b. Davud el-Otrâri (v. 1302), 


74. Ebü Bekir el-Fâruki (м. 1306), 


TS. 


Abdullah b. Bektâş (у. ?).'% 


776 İbnü'l-Fuvati, a.g.e., s. 389, 412, 470, 493; N. Ma'rüf, U. Müstansıriyye, 
1, 58, 461; №. Ma'rüf, U. Nizâmiyyåt, s. 22 vd.; A. Çelebi, a.g.e., s. 253. 
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B) NİŞÂBUR NİZÂMİYESİ 


Nişâbur Nizâmiyesi ilk açılan Nizâmiye olmasına rağ- 
men, Bağdat Nizâmiyesi kadar meşhur olamamıştır. Nişâbur 
Nizâmiyesi”nden bize kadar gelen haberler de Bağdat'ınki. 
kadar çok değildir. Fakat buradan yetişen şahısların birçoğu 
Bağdat Nizâmiyesi'nde müderrislik yapmışlardır. Bu med- 
resenin tespit edilebilen müderrisleri: 


1. İmâmü”(-Haremeyn el-Cüveyni 


Abdülmelik b. Abdulah b. Yusuf b. Muhammed b. 
Abdullah b. Hayyüye Ebü'l-Meâli el-Cüveyni (v. 1085): 
Nişâbur'un Cüveyn köyündendir. Fıkıh öğrenimine babası- 
nın yanında başladı; onun eserlerini okuyarak onları tahkik 
ve tetkikle daha ileri gitti. Babasının vefatı üzerine onun 
yerine geçerek medresede ders vermeye başladı. Bu görevi 
yirmi yıla yakın devam etti. Medresede müderrislik yapar- 
ken bir taraftan da Beyhakıyye Medresesi'ne devam ederek 
Ebü'l-Kasım el-İsferâyini'den usul dersleri aldı. Hocasının 
bulunduğu meclislerde vaazlar vermeye başladı. Tuğrul Bey 
zamanında, Vezir Amidülmülk el-Kündüri'nin Eş'âriler'e 
karşı düşmanlık beslemesi ve çıkan fitne yüzünden Cüveyni, 
Nîşâbur’dan ayrılmak zorunda kaldı. Bağdat'a gelerek bir 
süre kaldı ve Ebü Muhammed el-Cevheri'den hadis okudu. 


Bağdat'tan hac maksadıyla Mekke'ye giderek dört 
sene kaldı. Burada da ders ve fetva vermeye devam etti. 
Mekke'de kalmasından dolayı “İmâmü”l-Haremeyn” laka- 
bini almıştır. Diğer bir lakabı da “Ziyâüddin”dir. Selçuk- 
lu Devleti'nin başına Alparslan'ın, vezirliğe de Nizâmül- 
mülk'ün geçmesi üzerine memleketi Nişâbur'a geri döndü. 
Nizâmülmülk, Cüveyni için Nişâbur Nizâmiye Medrese- 
si'ni inşa ettirdi. Cüveyni, sultan ve veziri tarafından hür- 
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metle karşılanıyordu. Mutlak müctehid noktasına kadar 
gelmiş olan Cüveyni, bir taraftan medresede ders verirken, 
diğer taraftan da zengin bir tüccar tarafından yaptırılan 
Menii Camii'inde hitabet ve cuma günleri vâizlik görev- 
lerinde bulunuyordu. Devlet erkânının kendisine olan hür- 
met ve saygısına karşılık Cüveyni de eserlerini “Nizâmi” 
ve “Gıyâsi” namına telif ediyor ve eserinde Nizâmül- 
mülk'ün faziletlerinden bahsediyordu. Bilindiği gibi Nizâ- 
mülmülk'ün bir lakabı da “Giyâsüddin” idi. 


Cüveyni, Nişâbur'daki medresesinde otuz yıla yakın 
ders verdi, talebe yetiştirdi. Derslerin yanı sıra mihrap, min- 
ber, hitabet, cuma günleri tezkir ve münazara görevlerini 
de yürüttü. Derslerine devrin büyükleri de katılır, meclisi 
seçkin âlim ve talebelerle dolup taşardı. Ders halkasında 
günlük 300 talebe bulunurdu. Bu sayı ölümüne yakın 400 
civarındaydı. 


Ebü İshak eş-Şirâzi, Cüveyni'yi “İmâmü'l-eimme” 
(imamların imamı-hocaların hocası) olarak isimlendirmiş 
ve, “Ey şarkın ve garbın kendisinden faydalandığı kişi! 
Muhakkak ki evvelkiler ve sonrakiler senin ilminden is- 
tifade edeceklerdir” demiştir. Cüveyni'nin ilmi dirayetine 
ve ikna gücüne şahit olan Ebü İshak eş-Şirâzi, “Eğer o bu- 
gün peygamberliğini ilan etse ikna gücü sayesinde mucize 
göstermeye ihtiyaç hissetmeyecektir” demiştir. Abdülgâfir 
el-Fârisi, “Gözler ondan önce böyle bir âlimi görmedikle- 
ri gibi, ondan sonra da göremeyeceklerdir” demiştir. Aynı 
şekilde Ebü Muhammed el-Cürcâni, “O asrın imamı, za- 
manın fakihi olup, hıfz, beyân ve lisanda eşşizdir” diyerek, 
Cüveyni'nin büyüklüğüne işaret etmişlerdir. 


İmam Cüveyni 1085'te vefat ettiği zaman Menii Ca- 
mii ndeki minberi parçalanmış, talebeleri okka ve divit- 
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lerini kırarak hocaları için günlerce yas tutmuşlardır. Ho- 
calarının arkasından üzüntüyle göz yaşı döken talebelerin 
bu yası bir sene devam etmiş, bu sürede medrese kapalı 
kalmıştır. Bu olayı nakleden Zehebi, bu işin öğrencilerin 
üzüntüsünden kaynaklandığını, fakat bir Câhiliye ve Acem 
işi olduğunu, Ehl-i sünnet'in büyüklerinin yolu olmadığını 
zikreder. Cüveyni vefat edince Nişâbur'da defnedilmiştir. 


İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni, Eş*ari kelâmının do- 
layısıyla Ehl-i sünnetin büyük âlimlerindendir. Mu'tezi- 
le'nin görüşlerine karşı Ehl-i sünnet'in görüşlerini güçlen- 
diren İmam Eş'ari ve onun takipçisi Bakıllâni olmuştur. 
Eş'ariliğin gelişmesinde Bâkıllâni'nin yeri büyüktür. O, 
Eş'ari kelâmını âdeta yeniden inşa ederek şekillendirmiştir. 
Cüveyni'nin görüşleri de Bâkıllân” nin görüşlerine para- 
leldir. Fakat Cüveyni, münakaşaları daha ince ele almış ve 
Bâkıllâni'den daha dikkatli davranmış, dolayısıyla Eş'ari 
kelâmının en büyük takipçilerinden olmuştur. Biyografi 
yazarlarının ifade ettiğine göre, Cüveyni felsefeye de ça- 
lışmıştır. Kendi eserlerinde felsefi izler görülmüyorsa da 
talebesi olan Gazâli'yi felsefeye o yöneltmiştir. Eserleri: 


en-Nihâye: Fıkıh sahasında olup, Sübki, “Onun gibi 
faydalı bir kitap daha yazılmadı” demektedir. Esere Mek- 
ke?'de başlamış, Nişâbur?'da tamamlamıştır. 

eş-Şâmil: Usülü'd-din konusunda. 

el-Burhân: Fıkıh konusunda. 

el-İrşâd: Usülü”d-din konusunda. 

Gıyâsü 'I-Ümem: Devlet başkanlığı konusunda. 

et-Teşhis: Ebü Bekir el-Bâkıllâni'nin e/-Takrib ve '/-İr- 
şâd adlı eserinin kısaltılmışıdır. 


Mugisü'(-Halk: Şâfiiliği tercih konusundadır. 
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Bunlardan başka, e/-Varakât, er-Risâletü 'n-Nizâmiy- 
ye, Medâriku'1-Ukül, Divânü Huteb, Muhtasarü 'n-Nihâye 
vb. eserleri de mevcuttur.” 


İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni'den sonra Nişâbur 
Nizâmiyesi'nde görev yapan müderrisler vefat tarihlerine 
göre şunlardır: 


2. Ebü'i-Kasım el-Hüzeli 


Yusuf b. Ali el-Mağribi el-Hüzeli (v. 1065): Kıraat 
ilminin önde gelenlerindendi. İlim seyyahı olan bu âlim 
Endülüs'ten Semerkand'a kadar gezerek 395 hocadan 
ilim almıştır. Nizâmülmülk, onu medresede ders vermek- 
le görevlendirmişti. Bu âlim senelerce ders verdi ve kurrâ 
onun ilminden istifade etti. Ayrıca nahiv ve sarf ilimlerin- 
de de maharet sahibi olup hadis de nakletmiştir. Zeynülis- 
lâm Ebü'l-Kasım'ın derslerine katılarak ondan usul oku- 
muş, hocası da nahiv konularında ondan istifade etmiştir. 
Nişâbur'da vefat etti.””* 


3. Muhammed b. Ahmed el-Mervezi 


Muhammed b. Ahmed b. Ubeydullah el-Hafsi Ebü Sehl 
el-Mervezi (v. 1072): Keşmikeni'den Buhári'yi alanların 
ve rivayet edenlerin sonuncusudur. Şöhreti iyice yayılmış- 
tı. Nişâbur'a gelince Nizâmülmülk'ün ikramıyla karşılan- 
dı. Nizâmiye Medresesi”'nde aralarında Nizâmülmülk'ünde 
bulunduğu âlimler topluluğuna Sahih-i Buhâri'yı okudu. 


777 Sübki, У, 165 vd.; İbnü”l-Cevzi, IX, 18 vd.; İbn Hallikân, HI, 168 vd.; 
el-İber, ЇЇ, 339; İbn Kadı Şühbe, І, 275 vd.; Bündâri, a.g.e., s. 239; 
İbnü”l-Esir, X, 145; İbn Kesir, XII, 128; M. Şerefeddin, “Selçuklular 
Devrinde Mezâhib”, s. 107 vd.; S. Sâmi, Kâmüsü'/-A'lâm, İstanbul 
1311/1894, Ш, 1855; С. Brockelmann, “Abu”l-Maâli el-Cüveyni”, ÍA, 
Ш, 249; М. Watt, a.g.e., s. 103 vd.; K. Çelebi, П, 1990. 

778 Sarifini, a.g.e., 539; Süyüti, Buğye, П, 359; M. S. Muhaysin, a.g.e., П, 
338 vd. 
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Nişâbur'da işini bitirdikten sonra Merw'e geri döndü. Ha- 
dis konusunda sağlam bir hıfzı olan bu şahıs hakkında dev- 
rin âlimleri, onun bir mislini daha görmedik demişlerdi.” 


4. Ebü’l-Kasım el-Muzaffer b. İmâmü”l-Haremeyn 


Muzaffer b. Abdülmelik b. Abdullah b. Yusuf el-Cü- 
veyni (v. 1080): Rey'de dünyaya gelmiş ve Nişâbur'a gö- 
türülmüştür. Babasının yanında yetişerek edep, Arapça, na- 
hiv, fıkıh, cedel, usul ve vaaz konularında mükemmel şe- 
kilde yetişmiştir. İlmi faaliyetlerinin yanında ok atmak ve 
kılıç kullanmak gibi zamanının silahlarını kullanmada da 
son derece maharetliydi. Babasının vefatından sonra onun 
medresesinde ders vermeye başlayınca, önceden ders ver- 
diği “el-Mutarrız” mescidinde ders vermekten menedildi. 
Nizâmülmülk'ün hizmetine girmek kastıyla Irak'a gitmiş, 
ondan izzet ve ikram görerek Nişâbur'a dönmüş ve babası- 
nın yerine geçmişti. Hâriciler tarafından öldürüldü.”* 


5. Ebü Sa'd er-Râmeşi 


Abdurrahman b. Mansür b. Râmeş b. Abdullah b. Zeyd 
Ebü Sa'd (v. 1081): Devrin âlimlerinden hadis dinledi ve 
nakletti. Şeyhülislâm Ebü Osman es-Sâbüni'nin sohbetle- 
rinde çok bulunurdu. Sonra tasavvufa meylederek Ebü Sa- 
id-i Ebü'l-Hayr'ın sohbetlerine katıldı ve onun hankahında 
kaldı. Aynı şekilde Şeyhülislâm Ebü'l-Kasım'ın meclisle- 
rine devam ederek tasavvufun inceliklerini öğrendi. Bağ- 
dat'a giderek, Bağdat şeyhlerinden hadis dinledi. Nizâmi- 
ye Medresesi'nde cuma günleri ikindi vaktinde hadis imlâ 
(yazdırma) meclisleri kurardı. Sonra bunu terketti. Bazan 


da cuma namazından sonra garib hadisleri naklederdi. š! 


779 Sarifini, a.g.e., s. 91 vd. 
780 Sübki, У, 330; Sarifini, a.g.e., s. 492, N. Ma'rüf, U. Nizâmiyyât, s. 43 vd. 
781 Sarifini, a.g.e., s. 344. 
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6. Ebü”i-Kasım el-İsmaili 


İsmail b. Меѕ“аде b. İsmail b. Ahmed b. İbrahim b. İs- 
mail b. Abbas b. Mirdâs el-Cürcâni (v. 1084): Cürcân hal- 
kından olup, Ebü Bekir el-İsmail'in torunudur; bu sebeple 
İsmaili denmiştir. Âlim, vaazları tesirli, nazmı ve пеѕгі gü- 
zel, devrinin hadis sahasında otorite imamlarındandı. Nizâ- 
miye Medresesi”nde hadis meclisleri kurarak hadis yazdı- 
rırdı. Derslerinin yanında fetva da verirdi. Derslerinden 
sonra verdiği vaazlarına insanlar rağbet gösterir ve onun 
konuşmalarından etkilenirlerdi. * 


7. Ebü Cafer et-Tabesi 


Muhammed b. Ahmed b. Ebü Cafer et-Tabesi (у. 1089): 
Âlim, zâhid, süfi, verâ sahibi ve güvenilir bir şahsiyetti. 
Merv'de Kadı Ebü Bekir es-Sıddiki'den hadis dinlemiş, 
ömrünün sonlarına doğru Nizâmiye Medresesi'nde gün- 
lerce hadis yazdırmıştır. Sonra memleketi Tabes'e dönerek 
orada vefat etmiştir. 79 


8. Ebü'l-Kasım en-Nevkâni 


İsmail b. Zâhir b. Muhammed b. Abdullah b. Muham- 
med b. Ali (у. 1086): Şâfii fıkhının ileri gelen şahsiyetle- 
rinden olan Nevkâni, Ebü Bekir et-Tüsüden fıkıh dersleri 
almıştı. Kendisi de er-Remcâr mahallesindeki mescidinde 
ders vermeye devam etmekteydi. Irak'a yolculuk yapmış, 
buradan İmam Cüveyni, İmam Kuşeyri ve ünlü hadis âli- 
mi Beyhaki ile birlikte hac görevini ifa etmek üzere Mek- 
ke'ye gitmişti. Bu yolculuğu esnasında Bağdat ve Mekke 
âlimlerinden de istifade ederek onlardan hadis dinlemişti. 
Nişâbür Nizâmiyesi'nde senelerce hadis imlâ meclisleri 


782 Sübki, IV, 294 vd.; Sarifini, a.g.e., s. 146 vd. 
783 Sarifini, a.g.e., 59. 
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kurarak ders vermiş, pek çok âlim ondan istifade etmiştir. 
Salih, emin, fakih, fâzıl ve yaşayışı temiz bir şahsiyetti. 7% 


9. Ebü Bekir b. Half eş-Şirâzi 


Ahmed b. Ali b. Abdullah b. Ömer b. Half Ebü Bekir b. 
Ebü'l-Hasan eş-Şirâzi (v. 1094): Edip, süfi ve fâzıl bir şahıs- 
tı. Asrının şeyhlerinden hadis dinleyerek bu sahada otorite 
oldu. Pek çok kişi kendisinden hadis rivayet etmiştir. Sonra 
Arapça'ya meylederek bu konuda derinleşti, talebeler yetiş- 
tirdi. Zeynülislâm Ebü”l-Kasım el-Kuşeyri'den tarikat almış 
ve maneviyatta yüksek makamlara ulaşmıştır. Nizâmiye”de 
cuma günleri namazdan sonra hadis imlâ meclisleri kurarak 
ders veriyordu. Bu dersleri seneler boyunca sürmüştür. Dev- 
rin âlimlerinden, ondan faydalanmamış hiç kimse yoktu. 75 


10. Ebü Nasr er-Râmeşi 


Muhammed b. Muhammed b. Ahmed er-Râmeşi (v. 
1095): Nişâbur, Irak ve Mekke'de hadis dinlemişti. Üstün 
gayretleriyle Kur'an ve Kur'âni ilimlerde kendini yetiştir- 
di. Nahiv ilminde de önde gelenlerdendi. Nizâmülmülk, 
onu Nizâmiye'ye davet ederek ders vermesini temin etti. 
Ömrünün sonuna kadar Nizâmiye'de ders verdi. 786 


11. Ali b. Sehl 


Ali b. Sehl b. Abbas (v. 1097): Abid ve zâhid bir şahıs 
olup ilme düşkündü. Özellikle Arapça'da derinleşmişti. Ebü 
Said el-Hiri ile münavebeli olarak Nizâmiye'de hadis ders- 
leri vermekteydi. Kendisinden pek çok kişi istifade etmişti. /*7 


784 Sübki, IV, 270 vd.; Sarifini, a.g.e., 144. 
785 Sarifini, a.g.e., s. 117 vd. 

786 Sarifini, a.g.e., s. 65. 

787 Sarifini, a.g.e., 431. 
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12. Abdülvâhid b. Abdülkerim el-Kuşeyri 


Abdülvâhid b. Abdülkerim b. Hevâzin el-Kuşeyri (v. 
1100): Lakabı “Rüknülislâm”, künyesi “Ebü Said” idi. 
Babasından, Ebü'l-Hasan et-Tarrâzi ve Ebü Nasr er-Râ- 
meşi dahil olmak üzere devrin âlimlerinden ilim tahsil etti. 
Kur'an'ın hafızı olup yürürken, otururken devamlı okurdu. 
Ârif, âlim ve salih bir insandı. Özellikle hitabette asrının 
önde gelenlerinden olup, İmam Cüveyni'den sonra el- 
Menii Camii'nde on beş sene boyunca bu işi devam ettir- 
mişti. Geceleri Nizámiye de hadis imlâ meclisleri kurarak 
ders verirdi. Ders verirken metin üzerinde konuşur, müşkü- 
latlı noktaları çıkarır ve manalarına işaret eder, bu manaları 
hikâyeler ve şiirlerle süslerdi. 7% 


13. Abdürrezzâk b. Abdullah et-Tüsi 


Abdürrezzâk b. Abdullah b. Ali b. İshak et-Tüsi, Ebü’l- 
Meâli Ebü'l-Mehâsin (v. 1121): Nizâmülmülk'ün kardeşinin 
oğludur. Cüveyni”den fıkıh okumuş ve münazarada maharet 
kazanmıştı. Asrında Nişâbür'un önde gelen âlimlerindendi. 
Amcası Nizâmülmülk'ün yaptırdığı Nizâmiye Medresesi?”n- 
de bir müddet ders verdi. Sonra Sultan Sencer'e vezir oldu. 
Serahs'ta vefat etmiş, Nişâbur'da defnedilmiştir. ?? 


14. Muhammed b. Yahya 


Ebü Said Muhammed b. Yahya b. Ebü Mansür en- 
Nisâbüri (v. 1153): Lakabı “Muhyiddin” dir. Gazâl? den ve 
Ebü'l-Muzaffer el-Havâfi'den fıkıh okudu. Fıkıh ve hilâf 
ilimlerinde ilerleyerek eserler telif etti. Nişâbur ulemasının 


788 Sübki, V, 225 vd.; Sarifini, a.g.e., 370 vd.; İbnü”s-Salâh П, 576 vd. 

789 Sübki, УП, 168; Sarifini, a.g.e., 391; İbn Kesir, XII, 189; Abbas İkbal, 
el-Vezâre fi Ahdi 5-Selâcıka (trc. Ahmed Kemâleddin Hilmi), Küveyt 
1984, s. 353 vd. 
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reisi olunca doğudan ve batıdan talebeler ondan ilim tahsil 
etmek için gelmeye başladı. Sultan Sencer'in fermanıyla 
Nişâbur Nizâmiyesi'ne müderris olarak atandı. Sultan fer- 
manında medreseyi, vakıfları ve bu ikisine bağlı her şeyi 
onun ilminin, iffetinin ve dindarlığının uhdesine verdiğini 
söylüyordu. Akli ve nakli ilimlerde dirayetli olan bu âlim 
1153 senesindeki Oğuz isyanında öldürüldü. Önce Nişâbur 
sonra Herat Nizâmiyesi'nde müderrislik yapmıştı. Eserleri: 


el-Muhit fi Şerhi 'i-Vasit, 
el-İnsâf fi Mesâili '1-Hilâf”* 


15. Mesud b. Ahmed el-Havâfi 


Mesud b. Ahmed b. Muhammed b. Muzaffer el-Havâfi 
Ebü'l-Meâli el-İmâm Ebü’l-Muzaffer (v. 1160): Nişâbur 
ehlindendir. Cüveyni den fıkıh okumuş, re'y sahibi, müna- 
zaracı ve akıllı bir fakihti. Nişâbur Nizâmiyesi'nde müder- 
rislik yapmış, kendisinden hadis rivayet edilmişti. ?! 


16. Kutbüddin et-Tureysisi 


Ebü'l-Meâli Mesud b. Muhammed b. Mesud b. Tâhir 
en-Nisâbüri et-Tureysisi (v. 1182): Lakabı “Kutbüddin”dir. 
Babasından ilim tahsili yaptıktan sonra Merw'e giderek İb- 
rahim el-Mervezi'den fıkıh okudu. Nişâbur'a gelerek bura- 
da ilim tahsiline devam etti. Ebü Nasr el-Kuşeyri'yı gördü. 
Nizâmiye Medresesi'nde Cüveyni'ye vekâleten ders verdi. 
Daha sonra Bağdat'a giderek orada vaazlar verdi. 1145 se- 
nesinde Dımaşk'a giderek orada da vaazlar ve Mücâhidiy- 
ye Medresesi'nde dersler verdi. Oradan Halep'e geçerek 
790 Sübki, УП, 25 vd.; İbn Hallikân, IV, 223; İbnü'n-Nizâm, a.g.e., s. 109; 

Yâfii, HI, 290 vd.; Zehebi, e/-/ber, П, 7 vd.; İbn Tağriberdi, V, 293; Ib- 

nü”l-Esir, ХІ, 181; A. Çelebi, a.g.e., s. 156; К. Çelebi, І, 182. 


791 Sübki, VII, 295 vd. 
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Nüriyye ve Esadiyye medreselerinde ders verdi. Bir müd- 
det de Hemedan'da kalıp ders verdikten sonra Dımaşk'a 
geri dönerek derslerine burada devam etti. Eserleri: 


el-Hâdi: Fıkıh sahasında bir eserdir. Ayrıca Sultan Selâ- 
haddin için akidevi konuları kapsayan bir eser yazmıştı. Sul- 
tan bu eseri elinden düşürmez, içindeki konuları ezberlerdi. 7” 


17. Fahreddin Ebü Ali el-Vâsıti 


Yahya b. Rebii b. Süleyman b. Harrâz b. Süleyman 
el-Adevi el-Ömeri (v. 1203): Hz. Ömer neslinden olup 
Bağdat Nizâmiyesi'nde Ebü'n-Necib es-Sühreverdi'den 
fıkıh tahsil etmişti. Oradan Nişâbur'a geçerek Muhammed 
b. Yahya'dan fıkıh ilmini ikmal etti. Devrin âlimlerinden 
hadis dinledi. Sonra da Nizâmiye'de müderris oldu. Mez- 
hep, tefsir, hadis, cedel, usul, kelâm, hilâf, hesap ve tereke 


ilimlerinde devrinin önde gelen âlimiydi. ?? 


İsimleri ve kısaca hal tercümeleri verilen âlimlerden 
başka, diğer araştırmacılar tarafından Nişâbur Nizâmiye- 
si nde müderris olduğu zikredilen, fakat bu çalışmada kul- 
lanılan kaynaklarda müderrislikleri açıkça belegelendirile- 
meyen bazı şahıslar daha vardır. Bunlar: 

Ebü Sa'd el-Havâfi (v. 1082), 

Hasan es-Semerkandi (v. 1097), 

Ebü'l-Kasım el-Ensâri (v. 1118): Bu şahıs Nişâbur 
Nizâmiye kütüphanecisidir. 7% 

Ebü Sa'd es-Sem'âni (у. 1166). 


792 İbn Hallikân, V, 196 vd.; İbn Kadı Şühbe, П, 23 vd. 
793 Sübki, УШ, 393 vd. 
794 Sübki, УП, 96. 
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С) MERV NİZÂMİYESİ 
1. Ebü’l-Kasım es-Sem'âni 


Mansür b. Muhammed b. Abdülcebbâr b. Ahmed b. 
Muhammed et-Temimi (v. 1095): “Ebü”1-Muzaffer el-İmam 
Ebü Mansür” ve “İbnü's-Sem'âni” olarak tanınırdı. Babası 
Hanefi mezhebindendi. Bu sebepten kendisi de Hanefi idi. 
1068 tarihinde Bağdat'a gelerek İbn ü's-Sabbâğ ile müna- 
zaralarda bulundu, Ebü İshak eş-Şirâzi ile görüşmeler yaptı. 
Sonra gördüğü bir rüya üzerine mezhebini değiştirerek Şâfii 
oldu. Memleketine dönünce halk bu durumdan hoşlanmadı 
ve iki mezhep mensupları arasında fitne çıktı. Merv halkı 
zor durumda kaldı (1075). “el-Câmiu'l-Akdem”in kapıları 
kapandı ve Şâfiiler cuma namazını terkettiler. Bunun üze- 
rine Ebü'l-Muzaffer, yanında Ebü'l-Kasım el-Müsevi ve 
arkadaşları olduğu halde şehri terkederek, Nişâbur'a gitmek 
kastıyla Tüs'a gittiler. Burada halk ve Nizâmülmülk onları 
büyük bir saygıyla karşıladı, onun sohbetlerini dinleyerek 
ilimdeki büyüklüğünü anladı. Sonra da Mervw'deki Nizâmi- 
ye'de ders vermesi için karar verdi. Böylece Ebü”l-Muzaffer 
Mervw'e dönerek Nizâmiye'de ders vermeye başladı. Eserleri: 


Tefsir, Minhâcü Ehli 5-Sünne, el-İntisâr, er-Red ale’l-Ka- 


deriyye, el-Burhân, el-Evsat, el-Muhtasar vd. ?? 


2. Ebü’l-Kasım es-Sem'âni 


Ebü'l-Kasım Ahmed b. Mansür b. Muhammed b. Ab- 
dülcebbâr es-Sem'âni (v. 1139): Nizâmiye müderrisi İmam 
Ebü'l-Muzaffer es-Sem'âni'nin oğludur ve meşhur Ebü 
Sa'd es-Sem'âni'nin de en küçük amcasıdır. Babasından 


ilim tahsil ederek müftü, münazaracı ve vâizlikte zamanın 


795 Sübki, V, 335 vd.; İbnü”l-Cevzi, IX, 102; Zehebi, el-İber, ЇЇ, 361; Yâfii, 
HI, 151vd.; İbn Tağriberdi, V, 158; М. el-Müderris, a.g.e., П, 148. 
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ileri gelenlerinden oldu. Babasından sonra onun halefi ola- 
rak hitabet ve Nizâmiye'deki ders işlerini üstlendi. 7% 


3. Abdullah el-Mâlkâni el-Küfeni 


Abdullah b. Meymün b. Abdullah el-Mâlkâni el-Küfeni 
(у. 1156): Horasan'ın küçük beldelerinden Küfen halkın- 
dandır. Ebiverd'de kadılık yapmıştır. Merv'de Ebü Bekir 
es-Sem'âni”den, Nişâbur'da Ebü Bekir eş-Şirevi'den fıkıh 
tahsil etti. Merv Nizâmiyesi'nde müderris nâibliği yaptı. ?? 


4. Ebü İshak el-Eşbehi 


Ebü İshak İbrahim b. Osman el-Eşbehi el-Gazzi (v. 
1049): Zamanının erdemli ve şiirde misli olmayan şahıs- 
larındandı. Nizâmiye Medresesi'nde kalarak bir miktar şiir 


imlâ ettirmişti. °" 


5. Ebü'l-Mecd er-Râzi 


Ebü'l-Mecd Fahrâvez b. Şehfür b. Ebü Hâşim b. Ah- 
med: Rey halkındandır. Ebü Ali el-Haddâd'dan e/-Hi/ye adlı 
eseri okuduktan sonra, 1134'te Merv Nizâmiyesi”'ne gelerek 
burada müderris olan Ebü'l-Kasım es-Sem'âni'nin dersle- 
rine katılmıştır. Aynı medresede öğrenci olan Ebü Sa'd es- 


Sem'âni'ye e/-Hilye'den bir miktar okutmuştu. 7? 
Ç) BELH NİZÂMİYESİ 


1. Ebü”i-Kasım et-Temimi 


Abdullah b. Tâhir b. Muhammed b. Şehfür (v. 1095): 
İsferâyin halkından olup Belh'e gelerek buraya yerleşmiş- 


796 Sübki, МІ, 65 vd. 

797 Y. el-Hamevi, M. Büldân, IV, 557. 

798 N. Ma'rüf, U. Nizâmiyyârt, s. 62. 

799 Sem'âni, e/-Tahbir, П, 37; N. Ma'rüf, U. Nizâmiyyât, s. 63. 
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ti. Ebü Mansür el-Bağdâdi, Nâsırü'1-Ömeri gibi şahsiyet- 
lerden hadis okumuştu. Fürü, hilâf, usul vb. ilimlerde ön- 
derdi. Belh Nizâmiyesi'nde müderrislik yaptı. 8° 


A, 


2. Ebü’l-Mehâsin et-Temimi el-İsferâyini 


Abdullah b. Tâhir Muhammed el-İsferâyini (у. 1087): 
Ebü'l-Kasım et-Temimi'nin oğludur. Sika, fâzıl ve müna- 
zaracı bir âlimdi. Belh Nizâmiyesi?nde müderrislik yaptı. 8” 


3. Ebü”l-Fütüh ed-Duveyni 


Ebü'l-Fütüh Nasrullah b. Mansür b. Sehl ed-Duveyni el- 
Hiri (v. 1151): Lakabı “el-Kemâl”dı. Bağdat'ta Gazâli'den 
okuduktan sonra Horasan'a geçti. Nişâbur'dan sonra Merv 
ve Belh'te ikamet etti. Nişâbur'da iken Ebü'l-Kasım el-Kur- 
şeyri ve diğer âlimlerden hadis aldı. Belh Nizâmiyesi'nde 


müderrislik yapmıştı. *% 


4. Ebü’l-Kasım ez-Zarif 


Abdullah b. Ömer b. Muhammed b. Hüseyin b. Ali (d. 
1108/ б. ?): Belh ehlinden olup Nizâmiye'de müderrislik 
yapmıştı. Hakkında fazla bilgi yoktur. “© 


D) İSFAHAN NİZÂMİYESİ 
1. Ebü Bekir el-Hucendi 


Muhammed b. Sâbit b. Hasan b. Ali (v. 1090): Dev- 
rin âlimlerinden fıkıh ve hadis tahsil etmiş, bu sahada 
“reisü”l-eimme” olmuştur. İlminin genişliğinden dolayı 
Nizâmülmülk onun için İsfahan'da bir medrese yaptırmış- 
800 Sübki, У, 63 vd.; Sarifini, a.g.e., 315. 

801 N. Ma'rüf, U. Nizâmiyydt, s. 70. 


802 Sem'âni,lIl, 513; М. Mârüf, U. Nizâmiyyât, s. 70 vd. 
803 Sübki, УП, 126. 
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ti. Hucendi, İsfahan Nizâmiyesi'nin en büyük müderrisle- 
rindendir. Носепа? піп Zevâhirü 'd-Dürer fi Nakzi Cevâ- 
hiri'n-Nazar adlı bir de eseri mevcuttur. Bu eseri Hucen- 
di'den Fahrülislâm eş-Şâşi nakletmiştir. °% 


2. Ebü Said el-Hucendi 


Ahmed b. Muhammed b. Sâbit b. Hasan b. Ali (у. 1136): 
Nizâmiye müderrislerinden Ebü Bekir el-Hucendi'nin oğlu- 
dur. Babasından fıkıh, devrin diğer âlimlerinden hadis tahsil 
etti. Tahsilini tamamladıktan sonra Nizâmiye müderrisliği 
görevinde bulundu. Sonra bu görevden azledildi. Araların- 


A AŞ 


da Sem'âni'nin de bulunduğu değişik âlimler ondan hadis 
Ë Š 


nakletmişlerdir. *® 


3. Ebü'i-Meâli el-Verkâni 


Hasan b. Muhammed b. Hasan b. Ahmed b. Yahya b. 
Vessâb el-Verkâni (v. 1163): Nişâbur halkından olup, mü- 
nazara, usul, edep ve Şâfii fıkhında mahir bir zattı. Atyıca 
güzel şiirleri mevcuttu. Ebü Said el-Hucendi'den ve de- 
ğişik âlimlerden fıkıh ve hadis tahsil etti. Konuşması çok 
fasih bir şahıstı. Hucendi'nin evladına niyâbeten İsfahan 
Nizâmiyesi'nde müderrislik yaptı. *% 


E) MUSUL NİZÂMİYESİ 
1. Muhyiddin eş-Şehrezüri 
Ebü Hâmid Muhammed b. Kadı Kemâleddin eş-Şeh- 


rezüri (v. 1190): Lakabı “Muhyiddin”dir. Babası da yük- 

sek ilim sahibi bir zattı. Muhyiddin, Bağdat'a gelerek Ebü 

804 Sübki, IV, 122 vd.; Sarifini, a.g.e., 71; Zehebi, e/-İber, П, 346; К. Çele- 
bi, II, 956. 

805 Sübki, МІ, 51; İbnü”l-Esir, XI, 54; İbn Kesir, XII, 212. 

806 Sübki, УП, 66 vd.; Sem'âni, e/-Tahbir, 1, 205 vd. 


232 


Mansür er-Rezzâz'dan fıkıh okudu; sonra Şam'a giderek Dı- 
maşk'ta babasının yerine kadılık yaptı. Oradan Halep'e ge- 
çerek yine babasının yerine kadılık görevinde bulundu. Ba- 
basının vefatından sonra Musul'a dönerek kadılık, babasının 
medresesinde ve Musul Nizâmiyesi'nde müderrislik yaptı. 
Musul hâkimi İzzeddin Mesud ez-Zengi'nin yanında kala- 
rak idari işleri yürüttü. Onun adına defalarca Bağdat'a elçi 
olarak gitti. Bu işlerini, Halep kadısı İbn Şeddâd (Bahâeddin 
Yusuf) Melceü '1-Ahkâm inde İltibâsi'i-Ahkâm adlı eserinde 
sitayişle bahseder. Alim, edip, şair ve cömert bir insandı. 
Musul’ da vefat etti, kabri daha sonra Medine'ye nakledildi. *“ 


2. Ebü'l-Abbas el-Enbâri 


Ahmed b. Nasr b. Hüseyin (v. 1172): Musul âlimlerin- 
den olup “eş-Şemsü'd-Dünbüli” 
rinden fıkıh tahsil etmiş, mezhepte önde gelenlerden olmuş- 
tur. Musul?daki eski Nizâmiye Medresesi'nde ve Kemaliye 
Medresesi'nde müderrislik yapmıştır. Kadı Şehrezüri'den 
önce Bağdat kadılık görevini de vekâleten yürütmüştü.*" 


diye tanınır. Devrin âlimle- 


Е) ÂMÜL(TABERİSTAN) NİZÂMİYESİ 
1. Ebü”i-Mehâsin er-Rüyâni 


Abdülvâhid b. İsmail b. Ahmed b. Muhammed (у. 1108): 
Fıkıh ilmini Nişâbur'da tamamladı. “Fahrülislâm” lakabıyla 
tanınırdı. Kendisi, “Eğer Sáfii'nin bütün kitapları yansa hafı- 
zamdan onları yeniden yazdıracak kadar gücüm vardır” diye- 
cek kadar Şâfii mezhebine 'vâkıftı. Şâfii mezhebinin en geniş 
kitabı olan Bahrü '/-Mezheb'i yazarak bu sahadaki iddiasını 
ispatlamıştır. Nizâmülmülk kendisine büyük saygı duyardı. 
807 Sübki, УІ, 185 vd.; İbn Hallikân, IV, 246 vd.; İbn Kadı Şühbe, Il, 53, 

54; İbnü'l-Esir, XII, 59. 

808 Sübki, VI, 67. 
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Kadı Ebü Muhammed el-Cürcâni, onun fıkıhta imam ve as- 
rının nadir şahsiyeti olduğunu söylemişti. Taberistan da kazâ 
işlerine baktı, Nizâmiye'de müderrislik yaptı. Daha sonra 
AÂmüle geçti. Âmül'de iken kendisini çekemeyen melâhide- 
ce öldürüldü. Eserleri: 


el-Bahr, et-Tecribe, Menâsisü 'ş-Şâfii, el-Furük, el- Mü- 
btedi, el-Kâfi, el-Hilye, Hakikatü'(-Kavleyn vd. š% 


2. Hibetullah Ebü”i-Fevâris 


Ebü'l-Fevâris Hibetullah b. Sa'd b. Tâhir (v. 1152): 
Dedesi ve Âmül Nizâmiyesi müderrisi Ebü’l-Mehâsin er- 
Rüyâni'nin yanında yetişti. Ârif, hafız ve zikir ehli bir zat- 
tı. Атай! reisi ve buradaki Nizâmiye müderrisiydi. 8" 


3. Ebü Hafs et-Taberi 


Ebü Hafs Muhammed b. Ali b. Muhammed el-Mukri 
et-Taberi (у. 1155): Taberistan halkından olup, fâzıl, salih 
ve fakih bir şahsiyetti. Devrin âlimlerinden ilim tahsil et- 
tikten sonra buradaki Nizâmiye'de müderris olmuştur. 8"! 


G) ZEBİD (YEMEN) NİZÂMİYESİ 
1. Mecdüddin el-Firüzâbâdi 


Ebü't-Tâhir Muhammed b. Yakub b. Muhammed b. 
İbrahim Mecdüddin eş-Şirâzi (v. 1415): Şiraz civarında- 
ki Kâzerun'da dünyaya geldi. Vâsıt ve Bağdat'ta tahsilini 
tamamladı. Kendisinin Ebü İshak eş-Şirâzi'nin soyundan 
geldiğini iddia ediyordu. Değişik beldeleri gezmiştir. Ки- 
düs'te on, Mekke'de on dört, Dehli'de beş sene ikamet et- 
miştir. Oradan İran'a geçmiş 1393 senesinde Timur Şiraz”ı 


809 Sübki, УП, 193 vd.; İbn Tağriberdi, V, 193; K. Çelebi, I, 226. 
810 Sübki, УП, 326; N. Ma'rüf, U. Nizâmiyyât, 75. 
811 Sem'âni, e/-Tahbir, П, 191 vd. 
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aldığı zaman onun iltifatına mazhar olmuştur. Bölgedeki 
siyasi karışıklıklar yüzünden gemi ile Güney Arabistan'a 
geçmiştir. 1394'te Yemen Hükümdarı el-Melikü”l-Eşref 
onu Taiz'e davet etmiştir. Firüzâbâdi burada on dört ay 
kalmış, Yemen'in başkadılık görevinde bulunmuş ve sul- 
tanın kızıyla evlenmişti. 1414 senesinde Yemen'in Zebid 
şehrinde vefat etmiştir. Nizâmiye ekolünü Yemen'e kadar 
götürmüş ve aynı geleneğin takipçisi olarak Zebid'de bir 
Nizâmiye Medresesi açmıştır. Eserleri: 


el-Kâmüsü'1-Muhit ve'I-Kabesü'l-Vasit el-Câmi' limâ 
Zehebe min Kelâmi 'l-Arabi Şemâtir: İslâm âleminde klasik sa- 
yılan meşhur bir lugattır. Firüzâbâdi, bu eserini, sonradan kay- 
bolan e/-Lâmiu'(-Mu'lemü '(-Ucâbu el-Câmi' beyne 'i-Muh- 
kem (İbn Sidâ'nın) ve 7-Ubdâb (Sâgânt'nin) isimli altmış veya 
yüz cilt olduğu rivayet edilen eserden telhis etmiştir. Bu eser 
İslâm dünyası ve Batı'da pek çok yerde basılmıştır.""? 


2. İbnü’l-Mukrî el-Yemeni 


İsmail b. Ebü Bekir b. Abdullah el-Mukri b. İbrahim 
b. Ali b. Atıyye b. Ali (v. 1433): Yemen'in meşhur âlim- 
lerinden olup, Firüzâbâdi'den sonra kazâ işlerine bakmış- 
ti. Kendisi Kâmili ve diğer âlimlerden fıkıh okumuş, Ze- 
bid'e gelerek allâme Cemáleddin den fıkhını ikmal etmişti. 
Daha sonra Taiz'deki Mücâhidiyye ve Zebid'deki Nizâmi- 
ye Medresesi'nde müderrislik yaptı. Eserleri: 


Muhtasarü 'r-Ravziyyât li'n-Nevevi, 
Muhtasarü 'I-Hâvi 5-Sagir ve Şerhih, 
Unvânü'ş-Şerifi'1-Vâfı. 8° 

812 İbn Tağriberdi, a.g.e., s. 387; K. Çelebi, П, 1306-1310; С. Brockel- 


mann, “Firüzâbâdi”, JA, IV, 653; A. Çelebi, a.g.e., s. 253. 
813 İbn Tağriberdi, a.g.e., s. 386; C. Brockelmann, “Firüzâbâdi”, s. 653. 
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Н) BASRA NİZÂMİYESİ 
Ebü’l-Fazl el-Enbâri 


Muhammed b. Kinân b. Hâmid b. et-Tayyib (v. 1109): 
Ebü İshak eş-Şirâzi'den ders görerek önde gelen öğrenci- 
lerinden oldu. Nizâmiye Medresesi müderrislerinden Ebü 
Bekir eş-Şâşi'nin de akrabalarındandır. Tahsilini tamamla- 
dıktan sonra Basra kadılığı ve buradaki Nizâmiye Medre- 
sesinde müderrislik yaptı. Basra'da vefat etti. š!4 


D HERAT NİZÂMİYESİ 
Ebü Bekir eş-Şâşi 


Muhammed b. Ali b. Hâmid (v. 1092): Şâfii âlimi ve 
tarikat sahibidir. Memleketinde Ebü Bekir es-Sinci'den fi- 
kıh tahsili yaptı. Sonra Gazne'ye giderek sultanın iltifatla- 
rına mazhar oldu. Ömrünün sonlarına doğru Nizâmülmülk 
kendisini Herata davet ederek Nizâmiye müderrisliği 
görevini verdi. Ziyaret için Nişâbur'a geldiğinde halkın 
teveccühüyle karşılanmıştı. Sonra tekrar Herat'a dönerek 
görevini sürdürdü. Pek çok telifatı vardır. 8'5 


İ) HÜZİSTAN NİZÂMİYESİ 
Yusuf ed-Dımaşki 


Yusuf b. Abdullah b. Bündâr ed-Dımaşki (v. 1167): Esad 
el-Miheni”'den fıkıh okumuş ve Bağdat Nizâmiyesi'nde mü- 
derris olmuştu. Daha sonra Hüzistan Nizâmiyesi'ne müder- 
ris oldu. Elçi olarak Şemle'ye giderken yolda vefat etti.*!© 


814 Sübki, VI, 175. 

815 Sübki, IV, 190; İbnü”l-İmâd, Ш, 375; İbn Kadı Şühbe, I, 296 vd.; Zehe- 
bi, e/-İber, IL, 349 vd. 

816 İbnü'l-Esir, ХІ, 289-333; İbn Kesir, XII, 245-255. 
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Л) REY NİZÂMİYESİ: Mansür Mervâbâdi (у. ?) 


K) FUSENÇ NİZÂMİYESİ: Ebü Sa'd b. Ebü Yusuf (v. 2) 87 

Diğer Nizâmiye medreselerinin (Harcird, Ceziretü İbn 
Ömer ve Zâhir medresleri) kendi isimlerinden başka hiçbir 
müderrisi tespit edilemediği için burada verilememiştir. 


П) NİZAMİYE MEDRESELERİNDE GÖREV 
YAPAN MUİDLER 


İmam Gazâli (у. 1111), (Nişâbur): İmâmü”l-Haremeyn 
el-Cüveyni'nin yanında fıkıh tahsiline başlamış, arkadaşla- 
rını geçerek ilimde yükselmiştir. Cüveyni'nin muidlerinden 
olmuş, sonra da Bağdat Nizâmiyesi'ne müderris olmustur.°!š 


İlkiyâ el-Herrâsi (v. 1110), (Nişâbur): İmâmü”-Hare- 
meyn el-Cüveyni”'nin muidlerindendir. Çok zeki olduğundan 


819 


muidlerin başı idi. Bağdat Nizâmiyesi'nde müderris oldu. 


Ebü Bekir eş-Şâşi (v. 1113), (Bağdat): Bağdat'a gele- 
rek Ebü İshak eş-Şirâzi'ye тиа oldu. Sonra da Nizâmi- 
ye'ye müderris oldu. °” 


Ömer b. Ahmed b. Leys et-Tâlekâni (у. 1141), (Belh): 
Fakih, usulcü ve süfidir. Gazne'de tahsil gördükten sonra 
Belh'e gelerek muid olmuştu. °! 


Ömer b. Ahmed et-Talkâni (v. 1141), (Belh): Gazne'de 
Ebü Hafs es-Sülemi et-Taberi'nin yanında yetişti. Fakih, 
usulcü ve süfidir. ?? 


817 M.A. Köymen, a.g.e,, s. 388. 

818 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 167 vd.; Kazvin, a.g.e., s. 413; İbn Hallikân, IV, 216. 
819 İbn Hallikân, Ш, 286 vd.; Ebü”l-Fidâ, II, 225; Sübki, УП, 232. 

820 Sübki, VI, 70 vd. 

821 Sübki, VI, 240. 

822 Sübki, УП, 240. 
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Ahmed b. Abdurrahman (у. 1165), (Bağdat): İmam, 
vâiz ve süfi idi. Devrin âlimlerinden hadis dinlemiş ve ken- 
disinden hadis rivayet edilmişti. 83 


Ebü Sa'd et-Temimi (v. 1166), (Merv): Değişik bel- 
delere ilim için seyahetler yapmıştı. Kadılık, müftülük ve 
hatiplik görevlerinden sonra Nizâmiye?'de muid oldu. Daha 
sonra bu medreseye müderris olmuştur. 


Ebü'l-Berekât el-Enbâri (у. 1181), (Bağdat): Bağdat'ta 
İlkiyâ el-Herrâsi'den fıkıh okudu ve Nizâmiye'de тий 
oldu, vaaz meclisleri kurardı. Devrin âlimlerinden edep, 
nahiv ve hadis okudu. Âlim, zâhid bir kimse olup, dini ve 
edebi pek çok eseri mevcuttur.“ 


Muhammed el-İrbili (v. 1184), (Bağdat): Bağdat'a ge- 
lerek Nizâmiye'de fıkıh okudu, sonra muid oldu.“ 


Muhammed b. İsmail el-Bakkâl (у. 1192), (Bağdat): 
Fıkıh, mezhep ve hilâf ilimlerinde söz sahibiydi. Ayrıca ce- 
del ve nazar ilimlerinde de derya gibiydi. 


Ebü'l-Hayr el-Kazvini et-Talkâni (v. 1193), (Nişâbur): 
Muhammed b. Yahya'nın (v. 1153) тиа oldu. Sonra Bağ- 
ааба gelerek Nizâmiye'de müderris oldu.“ 


Ahmed Ebü”l-Abbas (v. 1194), (Bağdat): Tebriz’de fi- 
КШ okumuş, sonra Bağdat'a gelerek Nizâmiye?”de muidlik 
yapmıştır." 


823 Sübki, VI, 68. 

824 Kütübî, П, 292 vd. 
825 Sübki, УІ, 126, nr. 3. 
826 Sübki, VI, 94 vd. 

827 İbn Kadı Şühbe, 11, 28. 
828 Sübki, VI, 31. 
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Hasan b. Ali en-Nisâbüri, (Bağdat): Esad el-Mi- 
heni'nin muidi 141.82 

Mansür ez-Zencâni (v. 1200), (Bağdat): Mezhep ve 
münazarada önder bir şahsiyetti.8*“ 


Ebü'l-Meâli el-Mevsıli (v. 1224), (Bağdat): Nizâmi- 
ye'de fıkıh tahsil etmiş, sonra muidlik görevine getirilmiştir.” 


İsa b. Abdullah Ebü’l-Feth (v. 1225), (Bağdat): Nizâ- 
miye Medresesi?ndeki muidlik görevinin yanı sıra Nâsıriy- 
ye Ribâtı'nda da şeyhlik yapıyordu.8*? 


Ebü'l-Kasım et-Tibi (v. 1226), (Bağdat): Ferâiz, hesap 
ve fetvada söz sahibi bir şahsiyetti. Şerhu 7-Tenbih adlı bir 
de eseri vardır." 


Bahâeddin b. Şeddâd (v. 1234) (Bağdat): Musul'da dün- 
yaya gelmiş devrin âlimlerinden ilim tahsil etmişti. Ebü Nasr 
eş-Şâşi'nin Bağdat Nizâmiye Medresesi müderrisi olduğu 
zaman buraya gelerek dört sene burada muidlik yapmıştı. ** 


Kemâleddin b. Yunus (v. 1251), (Bağdat): Lakabı 
“Kemâleddin” dir. Musul'da doğdu. Bağdat'ta tahsilini 
yaptı, Seyyid es-Selâmisi'nin muidi oldu. Musul'a dönerek 
kendi adıyla anılan Kemaliye Medresesi'nde ders verdi. 
Matematikte eşi benzeri yoktu. Hikmet, mantık, tabii ilim- 
ler, йр, riyâziyyât hesap gibi ilimlerde söz sahibi biriydi. 
Fahreddin-i Râzi'nin (у. 1209) eserleri Musul'a geldiğinde, 
burada pek çok büyük âlim olmasına rağmen, Kemâleddin 


829 Sübki, УП, 65. 

830 Sübki, УП, 304. 

831 Sübki, УШ, 114 vd. 

832 Sübki, УШ, 345. 

833 İbn Kadı Şühbe, Il, 93. 
834 İbn Hallikân, УП, 84 vd. 
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b. Yunus'tan başka bunların kullandığı terimleri anlayan 
çıkmamıştı.” 


Sa'di-i Şirâzi (v. 1294), (Bağdat): Şiraz'da dünyaya 
gelmiş, Bağdat Nizâmiyesi'nde tahsilini tamamlayarak 
buraya muid olmuştur. Müstansıriyye?'de İbnü”l-Cevzi'nin 
derslerinde de hazır bulunmuş, Bağdat'ın Moğollar?'ca iş- 
galine şahit olmuştur.“ 


Mecdüddin el-Firâzâbâdi (у. 1414), (Bağdat): Bağdat 
Nizâmiyesi'nin son muididir. Bundan sonra tedrisat kesil- 
miştir. e/-Kâmüsü'/-Muhit adlı eseri vardır.9” 


Muidlerden isimleri zikredilenler en meşhur olanla- 
rıdır. Bunlara diğerleri de eklenerek sayı daha fazla ço- 
ğaltılabılir. 


835 İbn Hallikân, V,312 vd.; Sübki, УШ, 378 vd.; Süleyman Uludağ, Fah- 
rettin Râzi, Ankara 1991, s. 38. 

836 N. Ma'rüf, a.g.e., П, 420 vd. 

837 H. Emin, a.g.e., 280. 
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 


NİZAMİYE MEDRESELERİNDE 
ÖĞRENCİLER ve ÖĞRETİM 
PROGRAMLARI 


Bir eğitim kurumunun fiziki yapısı ve öğretim kadro- 
sunun önemi reddedilemez. Bunların yanında bu kurumda 
eğitim görecek öğrenciler de en az bahsedilen unsurlar ka- 
dar önemlidir. Zira oluşturulan bu yapı öğrencilere hizmet 
etmek ve seviyeli öğrenci yetiştirmek içindir. Bu sebepten 
dolayı belki de ilk ikisinin varlık sebebidir. Bu düşüncenin 
ürünü olarak Nizâmiye medreselerinin medrese binası, ge- 
lir getiren vakıfları, kütüphanesi ve ders veren müderrisin- 
den sonra en önemli öğesi öğrencileridir. Zira medrese de 
müderris de öğrenci için vardır. Kaliteli bir eğitim vermeyi 
ve seviyeli insan yetiştirmeyi amaçlayan Nizâmiye medre- 
seleri bu hususta gerekli ihtimamı göstermiştir. 

Nizâmiye medreselerinin açılışı ve hocaları hakkında 
kaynaklarda verilen bilgiler, ne yazık ki öğrenciler ve eğitim 


programları konusuna gelince yok denecek kadar azalmak- 
tadır. Esasında bu zorluk, eğitim müesseselerinin geneline 
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ait olup eğitim programlarında biraz daha fazladır. İslâm 
edebiyatçıları, tarihçi ve yazarları İslâm medeniyetine uy- 
gun bir şekilde; askeri başarıları, politik, ekonomik, sosyal 
ve dini meseleleri içeren pek çok eser ortaya koymuşlardır. 
Bütün bunlar arasında eğitim meseleleri ihmal edilmiştir. 
Bu alanda çalışmak isteyen biri, politik, askeri vb. tarihi 
eserleri inceleyerek, bunların arasından çıkaracağı satır 
arası bilgileri, bütünden kopmamak kaydıyla, İslâmi eği- 
timde öğretici ve öğrenciyle irtibatlandırmak zorundadır. 
Mesela, Nizâmülmülk ve Selâhaddin-i Eyyübi'den bahse- 
den eserlerde onların politik ve askeri başarılarından bolca 
bahsedilirken, eğitim alanındaki reformlarından seyrek ve 
sınırlı olarak zikredilir. Bu da bu sahadaki araştırmayı ve 
çalışmayı zorlaştırır.“ Dolayısıyla zihinlerde beliren bazı 
sorulara da cevap bulma imkânı zorlaşır. 


Sünni düşünceyi koruyacak ve Şiiliğe karşı çıkacak in- 
sanların yetiştirilmesi amaçlanan nizâmiyelerle, eğitim bir 
düzen içinde ve devletin himayesi altında gelişerek, ilim 
tahsili yaygınlaşmış ve ilim erbabı korunmuştur." Açı- 
lan medreselerde binlerce öğrenci yetişmiş, bu öğrenciler 
aldıkları kaliteli eğitimin sonucunda, salahiyetli kimseler 
olarak devletin yüksek kademelerinde görev yapmışlardır.8*“ 


А) ÖĞRENCİLER 


Medrese öğrencisine Arap dilinde “tâlibü'l-ilm”, “fakih” 
veya “tilmiz” adları verilmekteydi." Genellikle Araplar “tâ- 
lib”, Selçuklular ise “fakih” veya “mülazım” demekteydiler.!* 


838 Muhammed Аба Al-Ibrachi, L 'Education Dans U'İslâm, s. 9. 
839 O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 332. 

840 D. Sourdel, a.g.e., s. 112; Ì. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 176. 
841 M.Dağ-H.R. Öymen, a.g.e., s. 218. 

842 С. Baltacı, a.g.m., s. 8. 
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Nizâmiye medreselerine İslâm âleminin değişik yerlerin- 
den öğrenciler gelerek eğitim görmüşlerdir. Bu öğrencilerin 
maddi yönden zengin olanlarının yanında fakir olanları da 
vardı. Aynı zamanda her öğrencinin zekâ seviyesi eşit olma- 
dığı gibi, medreseye gelmeden önce aldığı eğitim de eşit de- 
51141. Bu tür meseleler karşısında kalan ve yüksek kalitede 
bir eğitim vermeyi amaçlayan Nizâmiye yöneticileri gerekli 
tedbirleri almışlar ve eğitimi başarıyla yürütmüşlerdir. 


a) Medrese Hayatı 
1. Öğrenci Sayısı 


Medreselerin ortaya çıkıp XI. asırda kurumlaşmasına 
kadar ilim öğrenmek isteyen talebeler değişik beldelere se- 
yahat ederek tanınmış hocalardan ders okurlardı. Bu işe “rih- 
le” yani “ilim seyahati” denirdi. Bu gezgin talebeler uzun 
mesafeler katederek ders görmek istedikleri hocanın yanına 
gider ve orada okurlardi.° Her hocanın ihtisası ayrı sahada 
olduğundan, başka bir ilim dalında yeterli bilgi elde edebil- 
mek için, bu defa da o sahada söz sahibi hocanın yanına git- 
mek gerekirdi. 


Eğitim ve öğretimdeki bu dağınıklık, Nizâmiye med- 
reseleri ile ortadan kaldırılmış ve bir düzene kavuşturul- 
muştur. Öğrenci ve hocaların devlet himayesinde olup, 
ihtiyaçlarının da devlet tarafından karşılanması bu düzeni 
iyice pekiştirmiştir." Sağlanan bu düzen ve ilmi seviyenin 
yüksekliğinden dolayı, Nizâmiye medreselerine değişik 
bölgelerden öğrenci akını olmuştur.“ Medreselerdeki öğ- 
rencilerin kesin sayısı bilinememekle beraber, bugünkü sı- 


843 A. Çelebi, a.g.e., s. 333; M. Dağ-H. R. Öymen, a.g.e., s. 219. 
844 İ. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 175; А. М. Hasaneyn, a.g.e., 187 vd. 
845 M.A. Köymen, a.g.e., s. 405. 
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nıfın karşılığı denebilecek her hocanın ders halkasında kaç 
kişinin bulunduğu az çok bilinebilmektedir. Medresenin 
mali ve ilmi muhtariyeti yanında, öğrenci sayısını belirleme 
de tamamen müderrisin yetkisine bırakılmıştı. Bu sayının 
belirlenmesinde öğrencilerin talebi de rol oynuyordu. Bazı 
müderrislerin ders halkasında on öğrenci ders görürken, 
bazılarında 100 öğrenci bulunuyordu. Bu sayı müderrisin 
şöhretine göre değişmekte, meşhur müderrislerin ders hal- 
kasında yüzlerle ifade edilen öğrenciler bulunmaktaydı.*“© 


Nizâmiye'de görev yapan meşhur müderrislerin ders 
halkalarına bakıldığında hayli kabarık sayıda öğrencinin 
bulunduğu görülür. Bunlardan biri olan Gazâli'nin ders hal- 
kasında 300'den fazla öğrenci bulunmaktaydı." Nişâbur 
Nizâmiyesi'nin ünlü müderrisi İmâmü”l-Haremeyn el-Cü- 
veyni 1085 tarihinde vefat ettiğinde talebeleri 400 civa- 
rında idi. Bu talebeler üzüntülerinden okka ve kalemleri- 
ni kırmışlar, Cüveyni'nin hutbe ve vaaz verdiği el-Menfi 
Camii'nin minberini parçalamışlar, hocalarının arkasından 
günlerce göz yaşı dökmüşlerdi.** Diğer bir ünlü müderris 
ve Bağdat Nizâmiyesi'nin hocası Ebü İshak eş-Şirâzi'nin 
ders halkasının kalabalık olduğu da yetiştirdiği öğrencile- 
rin çokluğundan belli olmaktadır. Zira 1082 tarihinde ha- 
lifenin elçisi olarak Sultan Melikşah'a giderken uğradığı 
her beldede kadılık, müftülük ve hatiplik görevlerini yapan 
öğrencileriyle karşılaşmıştı.” 


Nizâmiye sınıfları (ders halkası) bu şekilde teşekkül 
ederken, medresede öğrenim gören toplam öğrenci sayısı- 
nın da günün şartlarına göre kabarık olduğu anlaşılmakta- 


846 H. Emin, a.g.e., 231. 

847 Taşköprizâde, a.g.e., 804. 

848 Sübki V, 171vd.; İbnü'l-Cevzi, ІХ, 18 vd. 
849 Sübki, IV, 216. 
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dır. Nizâmiyelerin en meşhuru olan Bağdat Nizâmiyesi”n- 
de 6000 öğrenci öğrenim görmekteydi.“ Diğer nizâmiye- 
lerde de bu kadar olmasa bile buna yakın sayıda öğrencinin 
ders gördüğü düşünülürse bu sayının kabarıklığı anlaşılır. 
Günün şartlarına göre bu sayı küçümsenemeyecek bir ra- 


kamdır ve fazla abartılı sayılmamalıdır.*” 


2. Öğrenim Yaşı 


İslâm âleminde, talebe olmak için belirli bir yaş sınırı 
getirilmemiştir. İlme arzusu ve kabiliyeti olan herkese bu 
kapı açık tutulmuş, böylece bir noktada fırsat eşitliği sağ- 
lanmıştır. Talebeler, küçük yaştan itibaren öğretim halkala- 
rına dahil edilmiş; böylece hem genç yaşta ilim yapmaları 
hem de birçok ilim dalında ihtisas yapmaları imkânı sağ- 
lanmıştır. İmam Şâfii Kur'ân-ı Kerim'i yedi yaşında hıfzet- 
miş, e/-Muvatta isimli hadis kitabını on bir yaşlarında ez- 
berlemişti. Yine ünlü bir âlim olan İbn Sinâ on yaşına gel- 
diğinde Kur'an ve edebiyat ilimlerinde önemli mesafeler 
katetmiş, cebir vb. ilimlerde pek çok şeyleri ezberlemişti.*? 


İslâm âlemindeki bu anlayışın bir devamı olarak, Nizâ- 
miye medreselerinde de öğrenci olmak için bir yaş kaydı 
aranmıyordu." Kişinin ilme olan iştiyakı ve kabiliyeti onun 
öğrenci olmasına yeterliydi. Üstelik her öğrencinin seviyesi 
aynı değildi. Öğrenciler değişik yerlerde, değişik seviyeler- 
deki kişilerden okuduktan sonra Nizâmiye'de öğrenci ola- 
bildikleri gibi, bütün yüksek tahsil hayatlarını Nizâmiye”de 
tamamlamış da olabiliyorlardı. Mesela, Ebü Zekeriyya 
et-Tikriti (v. 1219), Tikrit ve Musul'da öğrenim gördükten 


850 A. Çelebi, a.g.e., s. 301; M.A. Köymen, a.g.e., s. 406. 
851 M.A. Köymen, a.g.m., s. 406. 

852 A. Çelebi, a.g.e, 311. 

853 M.A. Köymen, a.g.e., 404. 
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sonra Bağdat'a gelmişti.“* Yine Nizâmiye müderrislerin- 
den Ebü Ali el-Ömeri (v. 1209), ilim tahsiline babasından 
başlamış, sonra Bağdat'a gelerek Ebü'n-Necib es-Sührever- 
di”den fıkıh okumuş, oradan Nişâbur'a geçerek Muhammed 
b. Yahda'dan ders okumuş, sonra da Bağdat Nizâmiyesi”ne 
dönerek İbn Fadlân?ın öğrencisi olmuştu.8 Ünlü âlim İmam 
Gazâli de önce Cürcan'da tahsiline başlamış, sonra Tüs'ta 
devam etmiş ve Nişâbur'a gelerek İmâmü”l-Haremeyn 
el-Cüveyni'nin öğrencisi olmuştu. İmâmü”l-Haremeyn 
el-Cüveyni babasından tahsil görmüş, babasının vefatından 
sonra, genç yaşında iken babasının yerine medresede mü- 
derrislik yapmaya başlamıştı. Cüveyni, bir taraftan müder- 
rislik yaparken, bir taraftan da Beyhakıyye Medresesi'nde 
Ebü”l-Kasım el-İsferâyini'nin öğrencisi olarak onun dersle- 
rine devam etmişti.“ Verilen misallerden de anlaşıldığı gibi 
öğrenciler için kesin bir yaş sınırı yoktur. Dönemin sosyal 
ve eğitim imkânları da düşünülürse, böyle bir yaş sınırı tayin 
etmenin Zorluğu kendiliğinden ortaya çıkar. 


Nizâmiye medreselerindeki derslere sadece talebeler 
devam etmemekte, bilgi ve görgüsünü artırmak isteyen 
vezirler, emirler, din bilginleri gibi şahsiyetler de katıl- 
maktaydı. Bu tür katılmalar genelde meşhur müderrislerin 
derslerinde olurdu. İmâmü'l-Haremeyn el-Cüveyni'nin 
derslerine öğrencilerin yanı sıra seçkin din âlimleri de ka- 
tılırdı.88 İmam Gazâli'nin derslerine devrin büyük âlim- 
leri de iştirak ederdi.“* Nizâmiye'nin başka bir müderrisi 


854 Sübki, УШ, 356 vd. 

855 İbn Kadı Şühbe, Il, 85 vd.; İbn Kesir, XIII, 53 vd. 
856 Sübki, VI, 95 vd. 

857 Sübki, У, 169. 

858 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 18 vd.; Sübki, V, 171. 

859 İbnü”l-Cevzi, IX, 168 vd. 
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olan İlkiyâ el-Herrâsi'nin dersine Vezir Sa‘dü’l-Mülûk de 
katılmıştı. Bu örneklerinden de anlaşıldığı gibi derslere 
katılan öğrencinin yaşı fazla önemli değildi. Öğrencilerin 
dışında bürokrat kesimden ve ilmiye sınıfından insanlar 
da derslere katılabiliyordu. Bu da ilmiye sınıfıyla devlet 
adamlarının kaynaşmasını temin ettiği gibi, devlet adam- 
larının, âlimlerin bilgi ve tecrübelerinden istifade etmesine 
ve onların ilmi görüşlerine değer vermesine yol açıyordu. 
Zaten dönemin şartları göz önünde bulundurulursa; Bâtıni- 
lik, Karmatilik, Dürzilik gibi birtakım Râfizi ve anarşist 
cereyanlara karşı devletin birlik ve bütünlüğünü başka tür- 
lü korumak mümkün olamazdı. Medreselerin bu tür yöne- 
tilen-yönetici kaynaşması temin etmesi Selçuklular'ın yer- 
leştiği coğrafyadaki Türk olmayan unsurların da idareden 
memnun olması ve onların yönetimine rıza göstermesi şek- 
linde bir netice doğurmuştur." Böylece devlet bütünlüğü 
ve yönetimin otoritesini temin bakımından hiç de küçüm- 
senemeyecek bir iş başarılmıştır. 


3. Eğitim Süresi 


Nizâmiye medreselerinde öğrenciler için kesin bir yaş 
sınırı olmadığı gibi, eğitim süresi içinde kesin bir rakam 
vermek de mümkün değildir. Bunun temel sebebi, nizâmi- 
yelerden önceki medreselerde de belli bir öğretim süresinin 
olmaması ve eğitimin yıl bitirme esasına göre değil, belli 
kitapları okuma esasına dayanıyor olmasındandır. Öğ- 
renci her bilim dalı için belli kitapları okuyup, oradaki bil- 
gileri iyice öğrenmedikten sonra bir üst kitaba geçemiyor- 
du. Öğrenciler değişik beldelerde ve değişik seviyelerdeki 


860 İbn Kesir, ХП, 164; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 143. 


861 H. Emin, a.g.e., 224. 
862 Y. Akyüz, a.g.e., 36. 
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âlimlerden okuyarak Nizâmiye'ye geliyorlardı. Bu sebeple 
bazı öğrencilerin önceki hocadan okumuş olduğu kitabı 
veya dersi ikinci kez okumasına gerek kalmadan bir üst se- 
viyeye geçiyordu. Fakat o kitabı okumadan gelen öğrenci, 
ister istemez bahsedilen kitabı okumak mecburiyetindeydi. 
Bu da öğrencilerin medresedeki kalış sürelerini uzatıyor 
veya kısaltıyordu. 


Benzer şekilde öğrencinin zekâ seviyesi ve gayreti de 
medresede kalma süresini kısaltmakta idi. Mesela, Gazâli, 
İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni'nin yanında okumaya baş- 
ladıktan sonra çalışkanlığı ve zekâsı yüzünden kısa sürede 
ilerleyerek arkadaşlarını geçmiş, hatta hocasına muid bile 
olmuştu.“ Gazâli bu kadar kısa sürede eğitimini ikmal 
ederken, Ebü İmrân Musa b. Hamüd b. Hamdân el-Mâliki, 
Nizâmiye'de yaklaşık on yedi sene okumuştu."“* Şüphesiz 
bu iki şahıs kutup noktaları gibi birbirlerine ters durum- 
ları göstermektedirler. Fakat normal eğitim süresi, bu iki 
sürenin arasında ve şahsın seviyesine göre değişmekteydi 
demek yanlış olmaz. 


Nizâmiyelerde eğitim süresinin kesin olarak belli ol- 
mamasının bir başka sebebi de öğrencilere istediği hoca- 
da ders okuma gibi bir hürriyetin tanınmasındandır. Nizâ- 
miye müderrislerinden Ebü Abdullah et-Taberi (v. 1104) 
önce Abdülgâfir el-Fârisi'den hadis okumuş, sonra Hora- 
san”daki hocalardan istifade etmiş ve nihayet Ebü İshak eş- 
Şirâzi'den fıkıh ilmini tahsil etmişti. Başka bir müderris 
Ebü Mansür er-Rezzâz (v. 1144), Gazâli, Ebü Bekir eş-Şâşi 
ve İlkiyâ el-Herrâsi gibi değişik Nizâmiye müderrislerin- 
den fıkıh okumuş, devrin hadis âlimlerinden hadis dinle- 


863 Sübki, МІ, 196. 
864 Н. Emin, a.g.e., 234. 
865 İbn Kadı Şühbe, I, 286 vd. 
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misti.š% Yine Mecdüddin Ebü Ali el-Ömeri (у. 1209), Bağ- 
dat Nizâmiyesi'nde Ebü'n-Necib es-Sühreverdi'den fıkıh 
okumuş, buradan Nişâbur'a geçerek Nişâbur Nizâmiyesi 
müderrislerinden Muhammed b. Yahya'dan hilâf ilmini 
tahsil etmişti. Sonra yine Bağdat Nizâmiyesi'ne dönerek 
İbn Fadlân'ın öğrencisi olmuştu.!“7 


Bu değişik misallerden de anlaşılacağı üzere; hocanın, 
ders halkasına girecek öğrencileri belirlemesi gibi bir ilmi 
hürriyetinin yanında, öğrencinin de istediği hocada oku- 
ma ve ilim tahsil etme hürriyeti vardı. Böylece hem ilim 
adamları arasında iyiyi ve güzeli yakalamak için bir reka- 
bet oluşmuş hem de öğrencilerin kendilerine daha faydalı 
gördükleri hocadan ders okuma gibi bir hürriyetleri mey- 
dana çıkmış oluyordu. Bu durum eğitimde kaliteyi teşvik 
etmiş ve ilmi seviyeyi yükseltmiştir. 


Bu bilgiler ışığında, Nizâmiye medreselerinde eğitim 
süresinin kaç yıl olduğu hakkında kesin bilgi olmadığı söy- 
lenebilir. Ancak, Nizâmiye modelini örnek alan İlhanlılar 
devrinde medresede eğitim süresinin beş yıl olduğu, beş 
yılı dolduran öğrencinin medrese yurdundan çıkarıldığı ör- 
neğine bakarak, nizâmiyelerde de eğitimin yaklaşık beş yıl 
olduğu söylenebilir. %% 


b) Sosyal Hayat 


1. Öğrenci İhtiyaçlarının Karşılanması 


Bağdat Nizâmiye Medresesi inşa edildikten üç sene 
sonra Nizâmiye'nin vakıfları tam manasıyla teşekkül etti- 
rildi. Şâfii mezhebi mensupları için inşa edilen bu medre- 


866 Sübki, УП, 93. 
867 İbn Kadı Şühbe, Il, 85 vd. 
868 M.A. Köymen, a.g.e., 408; Y. Akyüz, a.g.e., 36. 


249 


sede görev yapacak vâiz, müderris, kütüphaneci ve diğer 
personelin Sáfii mezhebinden olmaları şartı yanında, Nizâ- 
miye'ye öğrenci olarak kabul edilebilmek için de Şâfii mez- 
hebinden olmak gerekiyordu.*“** Medresenin ihtiyaçları için 
gelir getiren dükkânlar, çeşitli araziler, çarşı, hamam vb. 
taşınmaz mallar vakfedilmişti.*? Bu taşınmaz mallardan 
elde edilen gelir yılda 60.000 апага,” yıldan yıla artarak 
1129 yılında 80.000 dinara ulaşmıştı ki bahsedilen zamanda 
bu paranın sadece % 10'u harcanabiliyordu.*” 1 dinar, bir 
Cumhuriyet altını olarak kabul edilirse bu rakamın günü- 
müzdeki değeri hesaplanabilir. 


Bu kadar geniş imkânlar tanınmasına rağmen öğren- 
cilere ne kadar yardım yapıldığı ve ne kadar ücret öden- 
diği hakkında kaynaklarda geçen birkaç uygulama dışında 
fazla bir bilgi yoktur. Bağdat Nizâmiyesi'nde ilk olarak 
müderrislik yapan İbnü's-Sabbâğ göreve başlar başlamaz 
her öğrenci için 4 rıtl ekmek verilmesini kararlaştırmıştı. 
83 Benzer bir uygulamayı da Nizâmülmülk'ün Zâhir Nizâ- 
miyesi'ni açınca buradaki öğrencilerin her birine ayda bir 
koyun ve belirli miktarda bölgeye özgün bir tahıl olan “es- 
sult” verilmesini şart koşmasında görmek mümkündür. 57 
Bağdat Nizâmiyesi için sadece verilecek ekmek miktarı 
belirtilirken, Zâhir Nizâmiyesi için ekmek yanında her öğ- 
renci için ayda bir de koyun verileceği nakledilmektedir. 


869 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 66; H. Emin, a.g.e, s. 223. 

870 İbnü'l-Cevzi, УШ, 606; Sıbt, a.g.e., 140. 

871 С. Zeydan; П, 222. 

872 İbnü'l-Cevzi, X, 11. 

873 Sıbt, a.g.e., s. 135; Bahsedilen dönemde 1 rıtl yaklaşık olarak 812, 5 gr. 
ağırlığına tekabül etmektedir. Dolayısıyla bir öğrenciye günlük olarak 
3. 250 gr. ekmek verilmesi kararlaştırılmıştır (bk. W. Hinz, a.g.e., s. 
34; M.A. Köymen, a.g.e., s. 405, пг. 1329). 

874 Kazvini, a.g.e., s. 602. 
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Bir öğrenci sadece et veya ekmekle hayatını idame etti- 
remeyeceğine göre, bu nakiller birleştirilirse; öğrencinin 
ihtiyacı olan et, ekmek, sebze ve vakıf gelirleriyle temin 
edilen diğer gıda maddelerinin öğrencilerin ihtiyaçları için 
sağlandığını söylemek mümkündür. Bu bilgilerin haricinde 
kesin rakamlar vermek imkânı yoktur. 


Nizâmiye vakıflarından elde edilen gelirle müderris- 
lerin maaşları veriliyor, öğrencilerin yeme, içme, barınma, 
elbise, ders kitabı, kâğıt, kalem, mürekkep vb. bütün ihti- 
yaçları karşılanıyordu. Öğrencilerin gerek duydukları diğer 
ihtiyaçları da yine devletçe temin ediliyordu.*” Talebelerin 
bütün bu ihtiyaçları karşılandığı gibi, onlardan hiçbir ücret 
talep edilmiyor, fazladan bugünkü nakdi burslara benze- 
yen cep harçlığı da veriliyordu. Nizâmiye Medreseleri ve 
onu destekleyen vakıfları bu şekliyle sadece eğitim hizmeti 
görmemekte, sosyal bir mahiyet de arzetmekteydi."* Bu 
yüzdendir ki Avrupa da kurulan ilk üniversiteler nizâmiye- 
lerin bu yönünü aynen taklit etmekten çekinmemişlerdir.”? 


Bündâri, Nizâmülmülk'ten bahsederken: “Hazinenin 
malını ve askeri çoğalttıktan sonra, bu maldan erbâb-ı ulüm 
için ve ashâb-ı istihkâk için tahsisat bağlandı. Bu tahsisat 
vaktinde ödenir, ne önce verilir ne de geciktirilirdi. Sulta- 
nın ihsanını, ehl-i ilmin beyninde miras gibi kıldı ki onu, 
istihkaklarına göre alırlardı” demektedir.*”* Bu ifadeden de 
anlaşılacağı üzere ilim ehlinin (buna öğrenciler de dahildir) 
ücretleri devlet tarafından ödenmekte ve sultanın (devletin) 


875 H. Emin, a.g.e., s. 234; D. Sourdel, a.g.e., s. 111. 

876 S. Tanilli, Yüzyılların Gerçeği ve Mirası İnsanlık Tarihine Giriş, İstanbul 
1990, П, 348; O. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti... 1, 255; Р. Hitti, П, 631. 

877 P. Hitti, II, 631; H. R. Öymen, a.g.m,, s. 41; İ. Kafesoğlu, Selçuklu 
Tarihi, s. 183. 

878 Bündâri, a.g.e., 60. 
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malı ilim ehli için tabii bir hak olarak kabul edilmektedir. 
İbnü”l-Kalânisi, fakihler öğrenciler ve diğer yardım alanlar 
dahil 12.000 kişi Nizâmülmülk'ten rızıklanmaktaydı, de- 
mek suretiyle devletin yardım elini uzattığı ve ihtiyaçların 
karşıladığı kişilerin çokluğuna işaret etmektedir.” 


Nizâmiyelerin bu imkânları sağlaması ve Selçuklu 
sultanlarının ilim adamlarını koruması Selçuklu ülkesine 
bambaşka bir hüviyet kazandırmıştı. Sultan Sencer?'den 
bahseden Râvendi, “Onun zamanında dünyanın her tara- 
fından Horasan ülkesine gelinirdi ve orası ilmin ocağı, fa- 
ziletlerin kaynağı, hünerlerin yatağı olmuştu” demektedir.**9 
Bu ifadeden de anlaşılacağı üzere Selçuklular, ilim ehli için 
devletin imkânlarını seferber etmekten kaçınmadıkları gibi, 
ülkelerini onlar için bir cazibe merkezi haline getirmişler- 
dir. Nizâmiye öğrencilerine ve ilim erbabına tanınan maddi, 
manevi imkânlar da bu kapsamda değerlendirilmelidir. 


2. Öğrenci Hoca İlişkileri 


İslâm'ın ilme ve âlime büyük değer vermesinden do- 
layı bu mesele genişçe incelenmiş, ilmin tarafları olan öğ- 
renci hoca ilişkileri hakkında pek çok eser kaleme alınarak, 
öğrencilerin ve hocaların uyması gereken esasların yanın- 
da, birbirlerine karşı vazifeleri açıklanmıştır. İlmin kapısı 
olan hocaya karşı hürmet ve tâzimde kusur edilmemesi, 
direktiflerinin yerine getirilmesi her fırsatta hatırlatılmıştır. 
Aynı geleneğin takipçisi olan Nizámiye nin ünlü müderrisi 
Gazâli de yazmış olduğu meşhur İhyâü Ulümi'd-Din adlı 
eserinde bir bölümü öğrenci hoca ilişkilerine ayırmıştır. 
Gazâli, öğrencinin her şeyden ilgisini keserek bütün varlı- 
ğını ilme bağlayıp, hocasına karşı alçak gönüllü olup, ona 
879 İbnü'l-Kalânisi, a.g.e., 200. 

880 Râvendi, 1, 167. 
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hizmeti bir şeref telakki etmesini tavsiye eder. Aynı şekilde 
hocanın da babanın evladına olan şefkati gibi öğrencilerini 
esirgemesi gerektiğini söyler.““! Bu sahada yazılan eserle- 
rin hemen hemen hepsi hocanın değerinden ve öğrencinin 
uyması gereken saygı kurallarından bahseder. 


Nizâmiye medreselerinde öğrenci hoca münasebetle- 
rine bakıldığında, bu genel anlayış içerisinde devam eden 
ilişkilerin olduğu görülür. Öğrenciler hocalarına karşı hür- 
metli, hocalar öğrencilerine karşı şefkatlidirler. Talebeler 
hocalarına karşı o kadar değer vermektedirler ki Nişâbur 
Nizâmiyesi müderrisi İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni ve- 
fat ettiği zaman 400 civarında olan talebesi hocalarının 
arkasından haykırarak ağlamış, kalemlerini, okkalarını 
kırmışlar ve Cüveyni'nin el-Menii Camii'ndeki minberini 
parçalamışlardı.“*” Cüveyni ye tutulan yas yüzünden med- 
rese bir yıl kapalı kalmıştı.“ Talebelerin hocalarını sev- 
mesi kadar hoca da talebelerini korur, onları taltif ederdi. 
Nitekim Cüveyni, üç ünlü talebesi için, “Gazâli suyu bol 
deniz, İlkiyâ yırtıcı aslan, Havâfi yakıcı ateştir” diyordu.““* 


Benzer durum diğer müderrisler için de geçerlidir. On- 
lar talebelerini sadece ilmi sahada yetiştirmekle kalmamış, 
onların günlük problemleriyle de uğraşmışlardır. Hatta âşık 
olan bir öğrencinin gönül meselesini halletmek için şahsi 
itibarlarını bile ortaya koyarak öğrencisinin bu problemine 
çözüm bulmuşlardır." Talebelerini sadece medrese içinde 
eğitmekle kalmamış, şahsi tecrübelerinden ve seyahatle- 


881 Gazâli, İhyâü Ulümi'd-Din, Kahire, ts., І, 50 vd. (Türkçe trc. A. Serda- 
roğlu), İstanbul 1975, s. 128 vd. 

882 Sübki, V, 181 vd. 

883 İbn Hallikân, Ш, 168 vd.; S. Eyice, a.g.m., s. 68. 

884 Sübki, VI, 197; İbn Hallikân, УІ, 216. 

885 M.A. Köymen, a.g.e., s. 403. 
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rinden de onları istifade ettirmişlerdir. Ebü İshak eş-Şirâzi 
1179 senesinde halifenin elçisi olarak Sultan Melikşah'a 

giderken, yanına Ebü Bekir eş-Şâşi, Taberi, Zencâni, İbn 
“Kenan vb. öğrencilerini de almıştı. Ebü İshak gittiği her 
yerde itibar ve saygı görmüş, Nişâbur'a varınca İmâ- 
mü'l-Haremeyn el-Cüveyni ile ilmi münazaralarda bulun- 
muştu.““*“ Yanında bulunan öğrencileri de hem ilim adamına 
gösterilen saygıyı görerek, aynı saygı ve iltifata kavuşmak 
için ilme sıkıca sarılmışlar hem de hocalarının bilgisinden, 
tecrübesinden istifade etmişlerdir. 


Müderrisler medrese içindeki ve dışındaki davranış- 
ları ile öğrencilerine örnek olmaya çalışmışlardır. Onların 
bu hali, hem teorik hem de pratik eğitim açısından önemli 
olup günümüz eğitim anlayışına da uygundur. 


3. Öğrencilerin Yetişmesi ve Aldıkları Görevler 


Nizâmiye medreselerinin kuruluşundaki ana gaye; 
devleti bölmek isteyen müfrit Şii cereyanlara karşı koy- 
mak ve Sünni akideyi güçlendirecek kişiler yetiştirmekti. 
Bu gayeyi tahakkuk ettirmeyi amaçlayan nizâmiyeler, ders 
programları ve bu programlar doğrultusunda yetiştirdikleri 
öğrencileriyle, Sünniliğe düşman ve devlet tarafından ta- 
kibata mâruz mezhep ve zümrelere karşı mücadele edecek 
kadroları yetiştirdiler.” Sayıları zamanla iyice çoğalan bu 
medreseden yetişen öğrencilerin hepsi de kendilerini yetiş- 
tirip besleyen hak mezhebi (Sünniliği) savunup korudular.’ 
Selçuklu Devleti'nin üniversiteleri olan Nizâmiye medre- 
selerinde yetiştirilen öğrencilerle, devletin ihtiyaç duyduğu 
adli, dini, mali ve bürokratik sahada çalışacak insanların 


886 Sübki, IV, 220; Bündâri, s. 75 vd. 
887 M. F. Köprülü, Harizmşahlar, s. 284 vd. 
888 S. Tanilli, II, 348. 
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yetiştirilmesi hedefleniyordu. Medresenin ders programı 
da resmi dini akideyi öğretmeyi ve nizama uymayı ihtiva 
eden dersleri kapsamaktaydı. Bu medreseden yetişen kişi- 
lerin temiz ve dürüstlüğü sayesinde Selçuklu Devleti idare- 
yi elinde toplayabilmişti. Medreseden mezun olanlar dev- 
letin çeşitli kademelerinde görev alıyordu.’ Nizâmiyeler 
bu şekliyle ilim ve fikir hayatında büyük rol oynamakla 
kalmamış, devletin ihtiyaç duyduğu bürokratları da yetiş- 
tirerek bunların yetkili kişiler olarak yüksek mevkilerde 
görev yapmalarını da sağlamışlardır." 


Nizâmiyelerin yetiştirdiği insan tipinin ana karakteri: 
İslâmi değerlere sahip bir veli insan tipi meydana getirmiş 
olmasıdır. Bu insan tipinde hayata bakış açısı tamamen İs- 
lâmi ölçüler içerisindedir. Türk'ün eski savaşçı ve cihangir 
“alp” tipiyle, İslâm'ın “gazilik” felsefesi bu insan tipinde 
birleşir ve “Alp-eren” ruhu olarak devam eder." Yetiştiri- 
len bu yüksek ideal sahibi insanlarla müfrit Şii ve komü- 
nist cereyanlara karşı büyük bir fikir ve mefküre ordusu 
meydana getirilmiş, Türk-İslâm manevi birliği ve nizamı 
kurulmuştur.92 Şii-Fâtımi propagandalarına karşı İslâm 
dünyasının ve devletin bünyesi bu medreselerden yetişen 
ilim ordusu sayesinde kuvvetlendirilmiştir.** Bu hususlar 
sadece Selçuklu ülkesi için geçerli olmayıp; İslâm âlemi- 
nin Mısır, Suriye, Hicaz, Mağrib ve Fars gibi çeşitli yerle- 
rinden gelen talebeler burada yetişerek ilmi ve Nizâmiye 
idealini oralara kadar götürmüşlerdir.” 


889 Н. Emin, a.g.e., s. 223. 

890 1. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 175 vd. 
891 Y. Akyüz, a.g.e., s. 33 vd. 

892 O. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti... 1, 255. 
893 O. Turan, Selçuklular Tarihi, s. 332. 

894 H. Emin, a.g.e., 5. 237. 
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Nizâmiyelerden yetişen ve devletin çeşitli kademele- 
rinde görev alan şahıslar sayesinde Selçuklu ülkesindeki 
halk âdil olarak yönetilmiştir. Bu yönetimden memnun ` 
olan halk (özellikle Arap unsurlar), İranlı Nizâmülmülk ve 
Türk olan Selçuklu sultanlarına karşı itaat etmiştir.” Böy- 
lece Pamir'den, Mısır'a kadar uzanan geniş topraklarda 
hâkimiyet sağlayan Selçuklular'a karşı herhangi ciddi bir 
isyan, ayaklanma vb. olay meydana gelmemiştir. Bu sağ- 
lam idarenin temelinde yatan şey de nizâmiyelerden yeti- 
şen ve devletin idari, adli, mali işlerinde görev alan, yani 
halkla doğrudan temasta bulunan kişilerin âdil ve şefkatli 
idaresi, devlet otoritesini pekiştiren yönetimleridir. 


Nizâmiyelerde okuyan öğrencilerin sadece din adamı 
ihtiyacını değil, (diğer Sünni medreselerden yetişenlerle 
birlikte) devletin ihtiyaç duyduğu diğer memur ihtiyacını 
da karşıladığı bir hakikattir. Nitekim halifenin elçisi olarak 
Horasan'a giden Ebü İshak eş-Şirâzi, uğradığı her belde- 
de yetiştirdiği öğrencilerden kadı, müftü, hatip vb. görev 
yapan kişilere rastlamıştı.“** Bu durum, medreseden me- 
zun olanların çokluğunu ve devlet idaresindeki görevlerini 
göstermesi bakımından dikkate değer bir husustur. Bu öğ- 
renciler bulundukları görevlerde resmi düşünceyi temsil et- 
mişler, devletin dayandığı fikri savunmuşlardır. Yaptıkları 
icraatlarla devletin kanunlarına uymayı ve devlet düzenine 
itaati temin etmişlerdir. Bu idarenin neticesi olarak da Sün- 
ni düşünce güçlenmiş, Sünniliğe muarız olan ve devlet bü- 
tünlüğünü tehdit eden fikirler yayılma imkânı bulamamış- 
tır. Böylece halkın birliği, devletin bütünlüğü korunmuştur. 


Nizâmiyelerin açılış gayeleri incelendiğinde, bu mü- 
esseselerden yetişen öğrenciler vasıtasıyla şu hedeflerin 
amaçlandığı görülür: 


895 H. Emin, a.g.e., s. 224. 
896 Sübki,IV,216; H. Emin, a.g.e., s. 223 vd. 
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1. Şiiler'in mezhep propagandalarına karşı koymak ve 
Ehl-i sünnet düşüncesini koruyup güçlendirmek. 

2. Genişleyen imparatorluğun ihtiyaç duyduğu memur 
kadrosunu yetiştirmek. 

3. İslâmiyet'i yeni benimseyen Oğuz topluluklarına 
İslâm'ı anlatmak, eski inançlarından kurtulmalarını temin 
etmek. 

4. Devletin ihtiyaç duyduğu yüksek kalitede din adamı 
yetiştirmek. 

5. Yeni fethedilen ülkelerin manen de fethini sağlamak 
için gerekli elemanları yetiştirmek. 

6. Yoksul fakat yetenekli öğrencileri okutmak ve top- 


luma kazandırmak. $7 


Nizâmiye medreseleri, ilmin hâmisi Selçuklu sultanla- 
rının da maddi ve manevi desteğiyle bu gayeleri tahakkuk 
ettirmek için ciddi bir mücadelenin içine girmiş ve neti- 
cede görevini başarı ile tamamlamıştır. O dönemde İslâm 
ülkeleri güç merkezleri arasında paylaşılmış durumdaydı. 
Şii Fâtımiler Mısır ve civarında, Sünni Abbâsiler Bağdat 
ve çevresinde hâkimdiler. İslâm âlemi için yeni bir tehlike 
olarak beliren Haçlılar ise Anadolu ve Şam civarında hâ- 
kimiyet kurmaya çalışıyorlardı.“ Selçuklular'ın kurduğu 
bu üniversitelerden yetişen insanlar sayesinde Sünniliğin 
zaferi temin edilmiş, Sünnilik ortak paydasında birleşen 
ve devlet desteğini arkalarına alan müslümanlar medeni- 
yet önderliğini ellerinde tutabilmişlerdir."*?* Medreseler- 
den yetişen üstün vasıflı insanlar sayesinde İslâm yeniden 
ihya edilmiş ve Haçlı saldırılarının başarısızlığı sağlan- 


897 Y. Akyüz, a.g.e., s. 35. 
898 A. M. Hasaneyn, a.g.e., s. 169. 
899 Mevdüdi, a.g.e., s. 10. 
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mıştır. İslâm'ın gücü ile Selçuklu'nun gücü birleşerek 
İslâmiyet'in, hıristiyanlarla arasında uzun yıllar sürecek 
olan mücadeleyi ve Haçlı seferlerine karşı koyacak güce 
kavuşması temin edilmiştir.”'! Bu başarıda devletin diğer 
kurumları yanında, nizâmiyelerden yetişen insanların payı 
hiç de küçümsenemeyecek orandadır. 


B) DERS PROGRAMLARI 


İslâm âleminde Nizâmiye medreseleri de dahil olmak 
üzere, Müstansıriyye Medresesi kurulana kadar inşa edilen 
bütün medreseler genelde tek mezhep üzerine eğitim yapan 
medreselerdi. Bu medreseler mensup oldukları fıkıh mez- 
hebine göre eğitim yaparlar, müderrislerini o mezhepten 
seçtikleri gibi, ders programlarını da o mezhebin görüşle- 
rini öğretecek şekilde tanzim ederlerdi. Nizâmiye medre- 
selerinin kurucusu Nizâmülmülk Şâfii mezhebine mensup 
olduğu için, Nizâmiye medreselerini Şâfti fıkhını ve görüş- 
lerini öğretecek şekilde düzenlemiş, medresenin vakfiyesi- 
ni bu doğrultuda tanzim etmiş, hatta burada görev yapacak 
müderrislerin bile mutlaka Şâfii mezhebinden olmasını şart 
koşmuştu.*” Bu şartlar o kadar kesindi ki Nizâmiye'de gö- 
rev yapabilmek için bazı müderrisler mezheplerini değişti- 
rerek Şâfii mezhebine geçmişlerdi.” 


Bu tür tek mezhebin fıkhının okutulduğu medreselere 
“Tekli medreseler” denmiştir. Hanefi fıkhını öğreten Ebü 
Hanife Medresesi ve Mugisiyye Medresesi; Şâfii fıkhını 
öğreten Nizâmiye Medresesi; Hanbeli fıkhını öğreten Ab- 
dülkadir-i Cilt Medresesi bu grubu oluşturan medreseler- 


900 А. Donuk, Prof Dr. İbrahim Kafesoğlu, İstanbul 1989, s. 37. 
901 W. Durant, a.g.e., s. 34. 

902 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 66. 

903 Sübki, VI, 30 vd.; İbn Hallikân, IV, 153; İbnü”l-Cevzi, IX, 251. 
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dendir. Zaman içerisinde İslâm âlemindeki bazı medrese- 
lerde ise iki mezhebin fıkhi görüşüne de yer verildiği için 
bu medreselere de “İkili medreseler” denmiştir. Hanefi ve 
Şâfli fıkhını okutan Emir Saadet Medresesi ile Hanefi ve 
Mâliki fıkhını öğreten Emir Seyfeddin Mengübörü Medre- 
sesi de bu tür medreselerdendir.”* Şunu hemen belirtmek 
lazım ki nizâmiyelere kadar bütün medreseler tek mezhep 
üzerine eğitim vermişlerdir. İkili ve dörtlü medreseler nizâ- 
miyelerden sonra görülmüştür. 


Halife Müstansır-Billâh'ın inşa ettirdiği ve 1233 yı- 
lında eğitime başlayan Müstansıriyye Medresesi, biraz da 
nizâmiyelerin şöhretini gölgelemek gayesiyle açılmış olup, 
dört mezhebin görüşlerinin okutulduğu bir yer olmuştur. 
Ayrıca, bir fen bölümü eklenmiş, bu bölüm için ayrı bir 
kimya hocası tayin edilmişti.” Bu medreseyle birlikte 
medreselerin eğitim programları daha da gelişmiş, hizmet 
alanları iyice çoğalmıştı. 


Bu işlerde bir ilk olan Nizâmiye medreseleri, medrese 
binası, müderrisleri ve öğrencilere tanınan geniş imkânlar 
yanında, ders programlarıyla da kendinden önceki medre- 
selerden ayrı bir özellik arzeder. Medresede ihtisas dersleri- 
ne yer verilmiş, öğrencilerin belirli ilim dallarında uzman- 
laşmalarına imkân tanınmıştır. Medreselerde aynı türden 
bir program uygulanarak, Selçuklu ülkesinin her tarafın- 
da ortak bir İslâm kültürünün ve müslüman kardeşliğinin 
doğmasına zemin hazırlanmıştır.” Bu ders programları ve 
konuları diğer İslâm ülkelerinde de takip edilerek Osman- 
lılar'da zirve noktasına çıkarılmıştır. Fâtih'le beraber zir- 
904 N. Ma'rüf, U. Müstansıriyye, І, 28; H. Atay, a.g.m., 25 vd. 

905 H.R. Öymen, a.g.m., s. 40, 


906 M. Ergün, “Özgün Eğitim Kurumlarının Kurulmasında Medreselerin 
Rolü”, Türkiye І. Din Eğitimi Semineri, Ankara 1981, s. 56. 
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veye çıkan medrese geleneği ve onun açtığı “Sahn-ı Semân 
medreseleri” Nizâmiye ekolünü ve programını takip edip 
mükemmelleştirmekten öte bir şey değildir. 97 


a) Okutulan Dersler 


Selçuklular'dan önce açılan medreselerde ve Selçuk- 
lu medreselerinde belirli bir ders programından bahsetmek 
imkânsızdır. Çünkü müderrisler ilmi faaliyetlerinde tama- 
men serbesttiler. Onları belirli bir konuda ders vermek veya 
belirli müfredat programını uygulamaya zorlamak gibi bir 
husus düşünülemezdi. Müderrisler kendi seçtikleri dersle- 
ri okuturlar, bu da genellikle müderrisin uzmanlık dalında 
olurdu. Nizâmiye medreselerinden önce Ebü Nasr Abdül- 
kahir el-Bağdâdi es-Sülünin (v. 1026) Nişâbur'da on yedi 
ilim dalında ders verdiği bilinmektedir.” 


Nizâmiyeler sadece medrese binası, kütüphane, med- 
rese vakıfları gibi konularda yenilikler getirmemiş, eğiti- 
min merkezileştirilmesi yanında, ders programlarında da 
yenilikler getirmiştir. Ders programlarındaki en büyük ye- 
nilik; ihtisas konusuna yer verilmesi ve her dersin o saha- 
nın uzman hocalarına verdirilmesidir. Her ders için kürsü 
oluşturulmuş ve bu kürsüde o dersin hocası “nahiv üstadı”, 
“hadis üstadı” vb. adlarla ait olduğu ilim dalında eğitim 
vermiştir.” Medrese denince sadece tek bir ilim dalının 
eğitiminin yapıldığı yer olarak anlamamak lazımdır. Med- 
rese, bugünkü üniversitenin tam teşkilatlı olmayan şekli- 
dir; yani devrinin üniversitesidir. Dolayısıyla bir medrese 
birkaç fakültenin birleşmiş halidir. Medrese bu şekliyle, 
bugünkü şu fakültelerin verdiği eğitimi verir: 

907 Í. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 183; Н. В. Öymen, a.g.m., s. 41. 
908 M.A. Köymen, a.g.e., s. 409. 
909 H. Emin, a.g.e., s. 228 vd. 
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1. Hukuk Fakültesi 

2. İlâhiyat Fakültesi 

3. Edebiyat Fakültesi 

4. Siyasal Bilgiler Fakültesi 
5. Fen Fakültesi?" 


Gerçi Fen Fakültesi kapsamına giren fen derslerinin 
Nizâmiye medreselerinde okutulduğuna dair ana kaynak- 
larda bir bilgiye rastlanmamakta, fakat daha sonraki araş- 
tırmacıların dersler hakkında verdiği bilgilerden fen ders- 
lerinin de olduğu, dolayısıyla Fen Fakültesi'nin de nizâ- 
miyelerin bünyesinde olduğu söylenebilmektedir. °! İlk 
dört fakülteyi ilgilendiren dersler ise, hemen hemen bütün 
kaynaklarda zikredildiğinden dolayı, bu fakülteler hakkın- 
da bir şüphe bulunmamaktadır. 


Nizâmiye medreselerinde okutulan derslerin adları 
hakkında çeşitli kaynaklar değişik fikirler vermektedirler. 
Bağdat Nizâmiye Medresesi hakkında müstakil araştırma 
yapan A. Talas'a göre nizâmiyelerde Kur'an ve Kur'an 
ilimleri, hadis, 5401 fıkhı, Eş'ari kelâmı, Arapça, edebiyat, 
riyâziyyât ve ferâiz ilimleri okutulmaktaydı.*? А. K. S. 
Lambton'a göre, Kur'an, hadis, fıkıh, kelâm, Arapça, ede- 
biyat, riyâziye ve ferâiz dersleri okutulmaktaydı.?"? Ali Ma- 
zahari ise, Eş'ari kelâmı, hukuk, Arap dili, Arap edebiyatı, 
coğrafya, arkeoloji, astronomi, riyâziye, kimya, musiki ve 
hendesi resim, hat okutulduğunu söylemektedir.” H. R. 


910 Н. Atay, a.g.m., s. 27; M. A. Köymen, a.g.e., s. 410; H. R. Öymen, 
a.g.m., s. 40. 


911 A. Mazahari, a.g.m., s. 122; H. R. Öymen, a.g.m,, s. 40. 
912 A. Talas, a.g.e., s. 51. 

913 M.A. Köymen, a.g.e,, s. 409. 

914 А. Mazahari,a.g.m., s. 122. 
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Öymen, Dr. İsa Sadık'tan naklen, hukuk, hitabet, mantık, 
felsefe, hesap, hendese, müsellesât, tıp ve cerrahi dersle- 
rinin okutulduğunu nakletmektedir.” Diğer kaynaklar da 
yine değişik dersler zikretmektedirler. 


Verilen dersler konusunda bir fikir edinmek için, nizâ- 
miyelerde ders veren müderrislerin hayatları ve söz sahibi 
oldukları ilim dalları hakkında kısa bir inceleme yapıldı- 
ğında söz sahibi oldukları, dolayısıyla da okuttukları belli 
başlı ilim dalları şu şekilde görülür: 


Ebü Zekeriyya et-Tikriti (v. 1219): Fıkıh, edebiyat, 
mezhep, hilâf, usul, hadis, tefsir, lugat, Arapça, tilâvet, mü- 
nazara ve şiir olmak üzere on iki ilim dalında.”* 


Vecih Ebü Bekir ed-Dehhân (v. 1215): Fıkıh, hadis, 
lugat, nahiv, aruz, şiir, i'rab, kıraat, evâil ve tıp ilimlerinde 
olmak üzere on ilim dalında önde gelenlerden olup ayrıca 
altı dil bilirdi.” 


Ebü”l-Kasım el-Alevi ed-Debüsi (v. 1089): Lugat, na- 
hiv, fıkıh, cedel, nazar, hadis ve usul ilimleri olmak üzere 
yedi ilim dalında.*'* 


Ebü Said el-Mütevelli (v. 1085): Fıkıh, usul, ferâiz, 
fürü, hilâf, kelâm olmak üzere altı ilim dalinda.?!? 


Ebü'l-Berekât el-Enbâri (б. 1181): Fıkıh, nahiv, lu- 
gat, edebiyat, tarih ve Arapça olmak üzere altı ilim dalında 


915 H.R. Öymen, a.g.m., s. 40. 

016 Sübki, УШ, 356 vd.; Süyütü, Buğye, I1, 338; Yâküt, M. Üdebâ, XX, 29 
vd.; İbn Kesir, ХШ, 86. 

917 Sübki, УШ, 254; İbn Hallikân, IV, 152 vd.; İbnü”l-Esir, XII, 312; İbn 
Kesir, ХШ, 69. 

918 Sübki, У, 296 vd.; İbnü”i-Cevzi, ІХ, 28 vd. 

919 Sübki, V, 106 vd.; İbn Hallikân, П, 133 vd.; İbnü”l-Cevzi, IX, 18. 
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önde gelenlerden olup; Arapça, nahiv ve edebiyat dalların- 
da 130'un üzerinde eseri olduğu söylenir.” 


Ebü Nasr el-Ceziri (v. 1264). Fıkıh, usul, nahiv, aruz, 
hikmet (felsefe) ve mantık olmak üzere altı ilim dalında. °! 

İlkiyâ el-Herrâsi (v. 1110): Fıkıh, kelâm, usul, hilâf ve 
fürü olmak üzere beş ilim dalında.”” 

Mecdüddin er-Rebi* (v. 1209): Fıkıh, usul, hilâf, tefsir 
ve tarih olmak üzere beş ilim dalında.*” 

Muhyiddin el-Âküli (у. 1366): Edebiyat, fıkıh, hesap, 
riyâziyyât olmak üzere dört ilim dalında.” 

Ebü Tâlib el-Kerhi (v. 1189): Mezhep, hilâf ve hat sa- 


925 


natı olmak üzere üç ilim dalında söz sahibidir. 


Derslerin çeşitlerini ve müderrislerin söz sahibi olduk- 
ları ilim dallarını misalleri çoğaltarak göstermek mümkün. 
Müderrislerin söz sahibi oldukları dersleri ve araştırmacı- 
ların belirttikleri dersleri bir tasnife tâbi tutarak, nizâmiye- 
lerde okutulan dersler şu şekilde belirlenebilir: 


1. Dini ve Hukuki Dersler 

a) Tilâvet (Kur'an Okuma): Kur'âni ilimlerin en 
önemlilerindendir. Sahabeler Hz. Peygamber'in Kur'ân-ı 
Kerim'in bazı harf ve kelimelerinin eda ve söyleyişini de- 
işik şekillerde nakletmişlerdir. Bu şekillerden yedi kıraat 
türü teşekkül etmiştir. İslâm ülkelerinin değişik yörelerinde 


920 İbn Hallikân, Ш, 139; İbn Kadı Şühbe, 11, 8 vd.; İbnü'l-Esir, ХІ, 477; 
İbn Kesir, XII, 310; K. Çelebi, 1, 83; Hulusi Kılıç, “Enbâri, Kemâled- 
din”, DIA, Istanbul 1995, XI, 172. 

921 Süyüt, Вибуе, 11, 242. 

922 İbnü'd-Dimyâti, XIX, 197. 

923 Sübki, УШ, 393 vd.; İbn Kadı Şühbe, II, 85 vd. 

924 N. Ma'rüf, U. Müstansıriyye 1, 255 vd. 

925 Yâküt, M. Üdebd, XVII, 56 vd.; Sübki, УП, 275. 
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değişik kıraat şekilleri icra edilmekte, kıraat şekilleri fıkhi 
mezheplerde de ihtilaflara sebebiyet vermektedir. > Tilâvet 
dersinde bu meseleler etrafındaki konular öğretilmekteydi. 


b) Tefsir: Kur'ân-ı Kerim'in mana ve maksadını geniş 
bir şekilde açıklayan ilim dalıdır. Selefin eserlerine bağlı ka- 
lan “rivayet tefsiri”, Kur'ân-ı Kerim'i dil, edebiyat vb. bilgi- 
lere dayanarak açıklayan “dirayet tefsiri” gibi çeşitleri var- 
dır. *7 Nizâmiyelerde hocalar kendi telif ettikleri tefsirlerini 
okuttukları gibi, diğer meşhur tefsirlerden de okuturlardı. 


с) Hadis: Hz. Peygamber'in fiili, kavli уе takriri sün- 
netini aktaran ilim dalıdır. Kur'an'dan sonra İslâm'ın ikin- 
ci ana kaynağıdır. Sahih hadislerin toplandığı meşhur altı 
hadis kitabına Kütüb-i Sitte denmektedir.”* Nizâmiyelerde 
bu kitapların yanında diğer hadis külliyatları da okutulurdu. 
Nitekim Kazvini (v. 1193), Nizâmiye'deki hocalığı sırasın- 
da hadis derslerinde Sünen-i Beyhaki, Sahih-i Müslim, Müs- 
ned-i İshak vb. kitapları okutmaktaydı. >? Ayrıca hocalar 
hadis imlâ meclisleri kurarak talebelere hadis yazdırırlardı. 


ç) Fıkıh: Helâl, haram, mekruh ve vâcip olma yönün- 
den insanların işlerine ait hükümler ve bunların dayandığı 
delilleri izah eden ilim dalıdır. İslâm hukukunun bir diğer 
adıdır.”“ Şâfii mektebinin görüşleri doğrultusunda bu ders 
işlenirdi. 


926 Mukaddime, 11, 460, 461; 1. Cerrahoğlu, Tefsir Usülü, Ankara 1976, s. 103 
vd.; Subhi es-Salih, Kur'an İlimleri (trc. M. S. Şimşek), Konya, ts., s. 84 vd. 

927 Mukaddime, 11, 464 vd.; İ. Cerrahoğlu, a.g.e., s. 228 vd. 

928 Mukaddime, 11, 470 vd., Subhi es-Salih, Hadis İlimleri ve Hadis İsti- 
lahları (trc. M. Y. Kandemir), Ankara 1973, s. 1. 

929 Sübki, УІ, 7 vd.; İbn Hallikân, У, 317 vd.; İbn Kadı Şühbe, II, 28 vd.; 
İbn Cübeyr, a.g.e., s. 174; İbnü”l-Esir, XI, 522; İbn Kesir, XIII, 9 vd.; 
İbnü'd-Dimyaâti, XIX, 46 vd. 

930 M. Ebü Zehra, İslâm Huküku Metodolojisi (trc. A. Şener), Ankara 
1979, s. 13 vd.; H. Karaman, Fıkıh Usülü, İstanbul, ts., s. 11. 
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d) Kelâm: İslâm inancıyla alakalı olan konuları Al- 
lah'ın varlığı, melekler, ahiret vb. delilleriyle ispat eden 
ilim dalıdır.”' Meşhur iki Sünni kelâm ekolünden biri olan 
Eş'ari sistemi okutulurdu. 


e) Usul: Fıkhi, hukuki hükümler çıkarmada şer'i de- 
Шегі inceleyen ilim dalıdır. İslâm hukukunun metodolo- 
jisidir.”? 

f) Hilâf; Fıkhın bir alt dalı olup, mezhepler arasındaki 
fıkhi ihtilafları ve delillerini inceleyen ilim dalıdır.” 


g) Ferâiz: Fıkhın bir alt dalı olup, ölen kişinin arkasın- 
dan bıraktığı malı ve hukuki durumunu inceleyen ilimdir.” 


ë) Cedel: Fıkıh ve başka ilimlerde o mezhep mensup- 
ları arasında cereyan eden ilmi münakaşa ve münazaraların 
edep ve kaidelerini bildiren ilimdir.” 


2. Dil ve Edebiyat Dersleri 


a) Arap Dili ve Edebiyatı: Kur'ân-ı Kerim Arapça 
olduğundan Kur'an'ı anlamak için Arap dilini iyi bilmek 
gerekmektedir. Arapça'yı mükemmel şekilde öğretmek ve 
dinin ana kaynaklarından hüküm çıkaracak şekilde kavrat- 
mak medreselerin ana gayelerinden olmuştur.” 


b) Fars Dili ve Edebiyatı: Arapça”dan sonra dini ve 
edebi eserlerin en fazla yazıldığı dil olması hasebiyle öne- 
me sahiptir. 


931 Mukaddime, П, 315. 

932 Mukaddime, П, 501; М. Ebü Zehra, a.g.e., s. 9. 
933 Mukaddime, II, 510 vd.; К. Çelebi, І, 721 vd. 
934 K. Çelebi, П, 1244 vd.; Mukaddime, II, 498. 
935 Mukaddime, П, 513; K. Çelebi, І, 579 vd. 

936 Mukaddime, П, 173. 
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с) Sarf: “Morfoloji” yani Arapça'da kelime yapısını, 
kelimenin türeme şekillerini ve müştaklarını inceler. 


ç) Nahiv: “Sentaks” Arapça gramerini, cümle yapısını 
inceleyen ilimdir. *7 


d) Lugat: Kelimelerin ne gibi anlamlara geldiğini ve 
değişik kullanımlarını inceleyen bilim dalıdır. ?% 


e) Şiir: Şiirdeki vezinleri, üslubu, düzeni inceleyen ve 
Arap dili ve edebiyatında önemli bir yeri olan ilimdir. ?? 


f) Hitabet: Güzel konuşmayı, meramı güzel anlatmayı 
ve konuştuklarıyla insanları tesir altında bırakmayı öğreten 
ilim dalıdır. 


g) Tarih: Geçmiş olayları sebep ve sonuç ilişkileriyle 
yer ve zaman göstererek açıklayan tarih, geçmiş milletlerin 
ırklarını, ülkelerini, hükümdarlarını, örf ve âdetlerini, eser- 
lerini, soylarını vb. şeylerini inceler. ** 


ë) Coğrafya: Yeryüzü şekillerini ve hareketlerini inceler. 


h) Arkeoloji: Geçmiş toplulukların geride bıraktıkları 
eserleri inceleyen ilim dalıdır. 


1) Etnoğrafya: Toplumların giyim, kuşam, yemek vb. 
davranışlarını inceler. 


i) Musiki: Seslerin ve nağmelerin ölçü ve usullerini 
inceler, 9! 


j) Hat: Harf ve kelimeleri çeşitli türlerde ve belirli öl- 
çüler dahilinde yazmayı öğretir.” İslâm'da resim yasak 


937 Mukaddime, TI, 174 vd. 

938 Mukaddime, ЇЇ, 179; К. Çelebi, II, 1556. 
939 Mukaddime, NI, 226 vd. 

940 K. Çelebi, I, 271. 

941 Mukaddime, П, 567; K. Çelebi, П, 1902. 
942 K.Çelebi, І, 707. 
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olduğundan özellikle hat sanatı gelişmiş ve dini mimarinin 
ayrılmaz bir parçası olmuştur. Selçuklular'da yetmiş çeşit 
yazı mevcuttu. Bu yazılarla beraber kitabet, tezhip ve cilt- 
çilik gelişmişti.?” 


3. Felsefe Dersleri 


a) Felsefe: Kısa tanımıyla “hikmet sevgisi” demektir.” 
Bir varlık bilimi olarak düşünce ve tefekkür ilmidir. İslâm 
âleminde felsefeye “hikmet” de denir. Nizâmiye medrese- 
lerinde felsefe dersleri de okutulmuştur.” 


b) Mantık: Bilinenlerden bilinmesi gerekeni anlamayı 


ve zihni yanılmalardan kurtulmayı öğreten ilimdir.” 


4, Fen Dersleri 


а) Riyâziye: Matematik ve geometri ilminin genel adıdır. 


b) Hendese: Riyâziyenin alt kolu olup mimariye yöne- 
lik geometri ilmidir. 


c) Hesap: Riyâziyenin alt dalı olup matematik ilmi de- 
mektir. ?* 


ç) Müsellesât: Matematiğin bir alt kolu olan trigono- 


metri ilmidir. °% 


d) Kimya: Altın, gümüş gibi değerli madenleri elde 
etme ilmidir. ?* 


943 А. М. Наѕапеуп, a.g.e., s. 194. 

944 Nihat Keklik, Felsefe, İstanbul 1978, s. 3. 

945 Sübki, УП, 196. 

946 Mukaddime, 11, 566. 

947 Mukaddime, ЇЇ, 567. 

948 Е. Devellioğlu, Osmanlıca-Türkçe Ansiklopedik Lügat, Ankara 1970, s. 883. 
949 Mukaddime, 1, 78 vd. 


267 


e) Tıp: Hastalıklarla ve onların tedavisi olan ilaçlarla 
uğraşan ilim dalıdır.” 


- f) Cerrahi: Yaralardan ve onların tedavilerinden bahse- 
den ilim dalıdır.” 


g) Nücum: Bugünkü astronominin karşılığıdır. Yıldız- 
ları ve gök cismini inceleyen bilim dalıdır. Namaz vakitle- 
rinin tayini, ramazan hilalinin gözetlenmesi vb. konularla 
doğrudan ilgisi olduğundan İslâm âleminde çokça önem 
verilen bir ilim dalıdır.”? Medreselerde “hey'et” adıyla 
okunan ilim de yine astronomidir. 


Nizâmiyelerde verilen dersleri gördükten sonra, bun- 
ların ХІ. asır için öneminin yanı sıra, nizâmiyelerin ilmi 
kapasitesi de anlaşılmış olur. Selçuklular, diğer konular 
gibi, ilim müesseseleriyle de Avrupa'ya tesir etmişler, Rö- 
nesans ve reform hareketlerinin doğmasında etkili olmuş- 
lardır. Oxford ve Cambridge üniversiteleri, nizâmiyelerin 
Avrupa'ya intikal eden en güzel örnekleridir. Medrese gibi 
hastahaneyi de bilmeyen Avrupa, Selçuklu bimaristanları- 
nı taklit etmiştir. Bu tesirin sonucunda Avrupa'da ilk defa 
ХШ. asırda Roma'da ve Paris'te hastahaneler kurulmaya 
başlanacaktır. °3 Nizâmiye ders programları İslâm âlemi 
içinde bir model olmuş ve bu programlar İslâm ülkelerinde 
(Osmanlılar'da da dahil) yıllarca takip edilmişlerdir.” 


950 Mukaddime, 11, 600 vd.; K. Çelebi, П, 1092 vd. Nizâmiye müderrisle- 
rinden Vecih Ebü Bekir ed-Dehhân'ın (v. 1215) tup alanında da zamanı- 
nın önde gelenlerden biri olduğu rivayet edilse de nizâmiyelerde tıp dersi 
verildiğine dair çok net bilgilerimiz yoktur. Nitekim N. Kisâi de aynı 
kanaattedir (bk. N. Кіѕаї, a.g.e., s. 137). 

951 К. Çelebi, І, 581. 

952 Mukaddime, III, 113; К. Çelebi, П, 1930 vd. 

953 O. Turan, Selçuklular Tarihi, s. 428, 429 vd. 


954 İ. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 175 vd.; Ahmet Ocak, “Selçukluların 
Seleflerine Göre Medeniyet Tarihindeki Yeri ve Önemi”, History Studies 
(Enver Konukçu Armağanı 2012), s. 268 vd. 
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Ders kitaplarının çok çabuk değişmesi kadar, çok geç 
değişmesi de eğitimde bir olumsuzluktur. Fakat medre- 
selerde okutulan dersler ve kitapları hızlı değişmeye pek 
ihtiyaç duyulmayan alanlarda olduğundan bu mahzur kıs- 
men ortadan kalkmıştır. Zaman zaman ehliyetli kımsele- 
rin “şerh” ve “hâşiye”lerle bu kitapları genişletmesi de bu 
mahzuru azaltmıştır. Üstelik aynı dersleri okuyan ve aynı 
görüşü paylaşan medrese mezunları İslâm kültürünün ve 
müslüman kardeşliğinin doğmasına da hizmet etmişlerdir. 
Dersler kolaydan zora doğru dizilmiş, ders konuları arasın- 
da uyum sağlanarak birbirlerini desteklemeleri temin edil- 
miştir. Dersler bu haliyle, zamanın ruhuna uygun olarak 
tutarlılık içinde işlenmişlerdir. 


b) Derslerin İşlenişi 


Nizâmiye medreselerinden önce öğrenciler değişik 
ilim merkezlerini ziyaret ederek oradaki akli ve nakli ilim- 
leri tahsil ediyorlardı. Nizâmiyelerin açılması ile gerçek 
manada ilmi müessese teşekkül etmiş, ilim bir merkezden 
öğrenilmeye başlanmıştır. °° Değişik sahaların uzman ho- 
caları bu medreselerde ders vererek ilmin yayılmasına ve 
gelişmesine hizmet etmişlerdir. 


Müderrisler medresede ders verirken genellikle bir 
koltuk veya divan üzerine otururlar, öğrenciler de halka 
halinde yerde oturarak verilen dersi dinlerlerdi. Müderri- 
sin post veya seccadeye oturduğu da olurdu.”* Dersler çe- 
şitli usullerde işlenirdi. Müderris anlatır talebeler dinlerdi 
veya hadis derslerinde olduğu gibi hoca talebelere dersi 
imlâ (dikte) ettirirdi. Nitekim nizâmiyelerin bânisi Nizâ- 
mülmülk de Bağdat'a geldiğinde Nizâmiye'de ders halka- 


955 А. М. Hasaneyn, a.g.e,, s. 187. 
956 İbn Hallikân, a.g.e., s. 220; S. Eyice, a.g.m,, s. 67. 
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sı oluşturmuş ve hadis yazdırmıştır.”? Bazan da okutulan 
eserin birçok nüshası temin edilir; hoca yüksek sesle okur, 
talebeler kitaptan takip ederler, hoca gerekli izah ve düzelt- 
meleri yapardı.”* 


Derslere namazdan hemen sonra başlanırdı. Önce biri 
Kur'an okur, diğerleri dinlerdi. Bu işlem bittikten sonra da 
derse geçilirdi. Ders esnasında hoca ve talebeler birbirle- 
rine karşılıklı sorular sorarlar ve dersin zihinlerde pekiş- 
mesini temine çalışırlardı. Öğrenciler dinledikleri dersle 
ilgili olarak hocalarına istedikleri soruyu sorup bu sorular 
etrafında münazaralar geliştirirlerdi. Hocalar da bu tür mü- 
nazaraları teşvik ederlerdi. Ders esnasında yapılan bu mü- 
nakaşa ve münazaralarda saygı ve edebe son derece riayet 


edilir ve bu konuda taviz verilmezdi.”» 


Derslerle ilgili soru ve münakaşalar sadece hoca ve ta- 
lebeler arasında olmaz, bazan da talebeler arasında cereyan 
ederdi. Ebü Tâhir es-Silefi, 1092 senesinde Nizámiye de 
öğrenci iken öğrenciler arasında bir tartışma belirir. Konu: 
Adamın biri malının üçte birini ulema ve fukaha için va- 
siyet etmişse, bu vasiyetin içine hadis yazmak, hadis tah- 
sili yapmak da girer mi? Öğrenciler konunun içinden çı- 
kamayınca hocaları İlkiyâ el-Herrâsi'ye müracaat ederek 
meselenin hallini isterler. Herrâsi de Hz. Peygamber'in, 
“Bir kimse kırk hadis ezberlerse kıyamet gününde Allah 
onu fakih ve âlim olarak haşreder” hadisine dayanarak bu 
hadis yazma işlerinin de vasiyete dahil olduğunu ѕбуІег.°% 
Böylece karşılıklı sorular ve cevaplarla ders işlenmiş olur. 


957 İbnü'l-Adim, a.g. e., s. 37 vd. 

958 S. Eyice, a.g.m., s. 64 vd. 

959 H. Emin, a.g.e., s. 230; S. Eyice, a.g.m., s. 65. 
960 İbn Hallikân, Ш, 287. 
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Müderrisler ilmi yönden tamamen özerktiler. İstedik- 
leri dersi ve kitabı, istedikleri şekilde okutabilirlerdi. Bazı 
müderrisler ders konusunu talebeye havale ederlerdi. Bu 
onların hem bilgisinin genişliğinden hem de talebelere arzu 
duydukları konuyu öğrenme imkânı tanımak istemelerin- 
den kaynaklanırdı. Örneğin: Radıyyüddin el-Kazvini, Nizâ- 
тіуе’ае tefsir dersi verirken konu seçiminde öğrencilerini 
serbest bırakırdı.” Aynı şekilde Necmeddin el-Meliyyi de 
(v. 1299) ders konusunu öğrencilere belirlettikten sonra o 
konuda konuşmaya başlardı.” Buna karşılık, Mecdüddin 
er-Rebi* (v. 1209) gibi bazı müderrisler de okutacağı der- 
si ve konuyu kendisi belirler, Nizâmiye'de tefsir dersinde 
kendi eseri olan dört ciltlik tefsirini okuturdu.”* Verilen bu 
bilgilerden anlaşılan şey, bu metotların günümüzde de hâlâ 
kullanılır olduklarıdır. 


с) Halka Açık Dersler (Yaygın Eğitim) 


Nizâmiye medreseleri sadece öğrenci yetiştirme faa- 
liyeti ile çalışmalarını sınırlandırmamış, geniş halk kitle- 
lerine hitap edecek faaliyetlerde de bulunmuştur. Bugün- 
kü ifadeyle; öğrenci yetiştirmek örgün eğitim, geniş halk 
kitlelerini eğitmekle de yaygın eğitim faaliyetlerini birlikte 
yürütmüştür. Nizâmiye müderrisleri bir taraftan medrese- 
deki öğrencilere ders verirken, bir taraftan da halkı eğit- 
mekle meşgul olmuşlardır. İmâmü”l-Haremeyn el-Cüvey- 
ni, Nişâbur Nizâmiyesi'ndeki derslerinin yanında cuma 
günleri de tezkir meclisleri kurar, halka vaazlar verirdi.” 
Radıyyüddin el-Kazvini, ramazan ayında teravih nama- 


961 Sübki, VI, 70; H. Emin, a.g.e., s. 230. 

962 Makrizi, e/-Mukajffa /-Kebir, І, 572. 

963 İbn Kesir, ХШ, 53 vd. 

964 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 18 vd.; Sübki, V, 171vd. 
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zından sonra halkı huzuruna toplar, fecre kadar Kur'ân-ı 
Kerim'i süre süre tefsir eder, halkı aydınlatırdı.”*9 Başka 
bir müderris Ebü Tâlib el-Mübârek el-Kerhi, Nizâmiye?de- 
ki derslerinin yanında başka bir ribâtta ders verir bu ribâta 
gelip gidenleri aydınlatırdı.”*“ 


Nizâmiye müderrislerinin bu şekilde geniş halk kitle- 
lerine yönelik faaliyetlerinin yanında nizâmiyelerde başka 
bir eğitim faaliyetine de şahit olmaktayız. Bu da bugünkü 
modern üniversitelerde uygulanan “misafir öğretim üyesi” 
modelinin XI. yüzyılda uygulanan şeklidir. Nasıl ki günü- 
müzde değerli ve sahasında otorite ilim adamları, başka bir 
ülkeden veya başka bir üniversiteden geçici süreyle davet 
edilip, bir süre davet edildiği üniversitede ders verdirile- 
rek, bilgi ve tecrübesinden istifade ediliyorsa, buna benzer 
bir metot da Nizâmiye medreselerinde uygulanmıştır. Bu, 
diğer şehirlerdeki âlimlerin Nizâmiye'de misafir edilerek 
vaaz ve derslerinden hem talebelerin hem de halkın istifa- 
desi şeklinde olmuştur. Bu misafirlik bazan uzun olup, iki 
sene kadar sürenleri bile vardı.” Bu şekilde misafir öğ- 
retim üyesi olarak gelip, Nizâmiye'de vaaz ve ders veren 
bazı âlimleri zikretmekte fayda görüyoruz: 


Ömer b. Ahmed el-Hatıbi (у. ?): Ebü Bekir ez-Zu- 
zeni”den fıkıh okumuştu. Âlim, mezhep ve hilâfta mahirdi. 
Nizâmiye'de pek çok defa vaazlar vermişti.”* 


Atik b. Abdullah el-Bekri (v. 1083): Mağrib halkından 
olup soy itibarı ile Hz. Ebü Bekir'e dayanmaktadır. Vaazla- 
rı güzel ve Eş'ari kelâmında yetenekli bir şahıstı. 1082'de 


965 Sübki, МІ, 10. 

966 Yâküt, M. Üdebâ, XVII, 56 vd. 
967 M.A. Köymen, a.g.e., s. 411. 
968 Sübki, УП, 239 vd. 
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Bağdat'a gelerek Nizâmülmülk'ün iltifatlarına mazhar 
oldu. Nizâmiye Medresesi ve Mansür Camii'nde vaazlar 
verirdi. Hanbeliler?'e olan muhalefetinden dolayı Bağdat'ta 
olaylar çıkmıştı.?* 


Ahmed b. Hasan (v. 1085): İbn Fürek'in torunu ve 
Ebü”l-Kasım el-Kuşeyri'nin damadı olup, Nizâmiye Med- 
геѕеѕі’піе vaazlar verirdi.” 


Ebü Eyyüb Ebü Bekir el-Füreki (v. 1085): Bağdat'a 
gelerek Nizâmiye”de vaazlar vermiştir. Vaazları yüzünden 
bazı karışıklıklar çıkmıştı.” 


Ebü Bekir es-Sem'âni (v. 1116): Merv, Nişâbur ve Ha- 
remeyn'de hadis tahsili yaparak bu sahanın otoritelerinden 
oldu. Bağdat Nizâmiye Medresesi'nde de vaazlar vermişti. 
Vaazlarında hadis rivayet eder ve senedlerini söylerdi. ?? 


Ebü Nasr el-Kuşeyri (v. 1120): Abdülkerim el-Kuşey- 
rinin oğludur. Babasından ve Cüveyni'den ilim tahsilini 
tamamladı. Bağdat'a gelerek Nizâmiye'de vaazlar verdi. 
Ebü İshak eş-Şirâzi de onun vaaz meclislerine katılır ve 
dinlerdi. Mutaassıp bir Eş'ari olduğu için, Hanbeli mez- 
hebi mensupları ile Eş'ariler arasında karışıklıklar çıkma- 
sına sebep oldu. Nizâmülmülk bunun üzerine Kuşeyri'yi 
Nişâbur'a davet ederek orada ders ve vaaz vermesini temin 
etti. Kuşeyri'nin vaazlarına halkın rağbeti büyük olmuş ve 
meclisi insanlarla dolup taşmıştı. °”? 


969 İbnü'n-Neccâr, XVI, 209. 

970 İbn Tağriberdi, V, 119. 

971 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 17. 

972 Zehebi, Tezkiretü '-Huffâz, IV, 1266. 

973 İbn Hallikân, Ш, 207 vd.; Sübki, VU, 159 vd.; İbn Kesir, ХП, 187; 
İbnü?d-Dimyâti, ІХХ, 158 vd. 
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Ebü’l-Hayyât el-Fârisi (у. 1135): Horasan, Mâverâünne- 
hir, Belh, Hârizm, Mısır ve İskenderiye gibi yerleri dolaşarak 
ilim tahsil etmiştir. Bağdat'a yerleşerek Nizâmiye Medrese- 
si”nde vaaz meclisleri kurmuştur. Âlim ve fâzıl bir insandı. 9” 


Yusuf-i Hemedâni (v. 1140): 1067 senesinde Bağdat'a 
gelerek Ebü İshak eş-Şirâzi”den ilim tahsil etti; usul, fıkıh, 
mezhep ve hilâf ilimlerinde kendini iyice yetiştirdi. İsfahan 
ve Semerkand'a geçerek buradaki âlimlerden hadis dinle- 
di. Kendisi tasavvuf yolunu seçmiş ve bu alanda yükselmiş 
bir şahsiyetti. Ünlü Türk mutasavvıfı Ahmed Yesevi'nin 
de şeyhi olup onun yetişmesinde büyük katkısı olmuştur. 
Yusuf-i Hemedâni 1121 tarihinde Bağdat'a geri dönmüş, 
burada hadis öğretmiş ve Nizâmiye'de vaazlar vermiştir. 
Halkın büyük ilgisini görmüş, vaazlarına halkın yanında 
devrin âlimlerinden de katılanlar olmuştu. ?? 


Erdeşir b. Mansür Ebü'l-Hüseyin (v. 1152): Aslen 
Mervli olan bu âlim 1093 senesinde hacdan dönerken Bağ- 
dat'a uğramış ve Nizâmiye'de vaazlar vermiştir. Bu şahsın 
vaazlarını Gazâli de dinlerdi. Vaaz verirken medresenin 
avlusu, odaları, her taraf dolar, boş yer kalmazdı. Bu şah- 
sın vaazlarını kadınlar da dinlerdi. Halk üzerindeki tesiri o 
kadar büyüktü ki o konuşmaya başladığında halk işlerini 
bırakarak onu dinlemeye koşardı. Bazı kereler vaaz mec- 
lislerinde binlerce insan bulunurdu. %6 


Muzhirüddin el-Hârizmi (v. 1172): Aslen Hârizmli’ dir. 
Hârizm, Merv, Buhara ve Semerkand'da ilim tahsil etmiş; 


974 İbnü'd-Dimyâti, XIX, 16 vd. 

975 İbn Hallikân, УП, 79; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 171. 

976 Kaynaklar bu sayıyı 30.000 kişi olarak belirtmektedirler, fakat bu 
abartılı bir rakam olarak gözükmektedir (bk. İbnü”i-Cevzi, ІХ, 75; Ibn 
Kesir, XII 155; Ibn Tağriberdi, V, 291). 
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fıkıh, tasavvuf, hadis ve tarihte söz sahibi olmuş bir âlımdi. 
Bağdat'a gelerek Begavi'den fıkıh okudu ve Nizâmiye'de 
vaazlar verdi. e/-Kâfi, Târihu Hârizm adlı eserleri vardır. 
Daha sonra Hârizm'e dönerek oradaki ilmi hayatın inkişa- 
fina yardımcı olmuştur. ??? 


Verilen misallerden de anlaşılacağı üzere nizâmiyeler, 
“özgün eğitim”in yanı sıra “yaygın eğitim” de yapmışlar- 
dır. Bu eğitime erkeklerin yanı sıra kadınların da (kabarık 
sayıda) katılması hem dikkate değer bir durum hem de ça- 
ğını çok aşan bir harekettir. Bu durum Selçuklu ülkesindeki 
fikri hürriyetin ve ilme olan rağbetin de bir göstergesidir. 
O dönem için bunları yadırgamamak lazım. Çünkü Merv, 
Belh ve diğer merkezlerde ilmi münazaralar kökleşmiş 
bir vaziyette devam etmekte, bu münazaralara kadınlar da 
katılmaktaydı. 1222'de Semerkand'a gelen Çin seyyahı 
Ch'ang-çh'un, ezan okununca kadınların herkesten önce 
camiye koştuğunu bildirmesi de devrin fikir hürriyetini 
göstermesi bakımından ilginçtir. *78 İlmin bu denli yaygın- 
laşması ve halkın ilme yönelmesinde diğer kurumların ya- 
nında nizâmiyelerin de payı bulunmaktadır. Bu kurumlar, 
ilim adamlarıyla halkı buluşturmak suretiyle, halkın onla- 
rın fikirlerinden faydalanmalarını sağlamak gibi bir görevi 
ifa etmişlerdir. Böylece ilim adamlarıyla halk kucaklaşmış, 
aralarında bir kopukluk meydana gelmemiştir. 


977 Sübki, УП, 289 vd. 
978 O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 327. 
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BEŞİNCİ BÖLÜM 


NİZÂMİYE MEDRESELERİNİN 
İSLÂM ÂLEMİ ve 
KÜLTÜR TARİHİ AÇISINDAN ÖNEMİ 


Nizâmiye medreseleri İslâm âleminde ilmin gelişme- 
sine hizmet etmenin yanı sıra Şiiler'in propagandalarına 
karşı koyarak, Sünni düşüncenin güçlenmesini temin et- 
mişlerdir. Şiilik'le birlikte İslâm ülkelerinde terör ve pro- 
paganda gücüyle yayılan Bâtıni fikirlere karşı koymak da 
nizâmiyeler ve buradan yetişenler sayesinde mümkün ol- 
muştur.’ Nizâmiyeler bir taraftan yıkıcı hareketlere karşı 
devleti koruyacak kadroları yetiştirirken, diğer taraftan da 
ders programları ve eğitim sistemiyle kendinden sonra ge- 
len medreselere model oluşturmuşlar. Benzer şekilde İslâm 
âleminde devlet destekli medrese geleneğinin doğmasına 
da sebep olmuşlardır.”* 


979 A. Sevim, “Selçuklu-Mısır Fâtımi Devletleri...” s. 750; В. Lewis, e 
mâililer”, s. 1123, 

980 Í. Kayaoğlu, İslâm Kurumlar Tarihi, Ankara 1985, s. 125; Fazlurrah- 
man, İslâm, s. 231. 
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A) NİZÂMİYE MEDRESELERİNİN İSLÂM 
ÂLEMİNE KAZANDIRDIKLARI 


Nizâmiye medreselerinin açılmasıyla ilim tahsilindeki 
dağınıklık giderilmiş, belirli bir müfredat programına göre 
eğitim yapılmaya başlanmıştır. Uygulanan bu müfredat 
programında ilmi ve sosyal zaruretler dikkate alınmış, bir- 
lik ve beraberliği sağlamak için bölücü cereyanlara karşı 
uyanık olunmuştur. Eğitim devletin gözetiminde olmakla 
beraber, bilimin icaplarını yerine getirmede bir müdahale 
olmaksızın ilmi hürriyet de korunmuştur.”' Böylece hem 
ilmin yükselip gelişmesi temin edilmiş hem de bilim adam- 
ları ile devlet adamları birbirleriyle kenetlenerek devletin 
birlik ve beraberliğini korumuşlardır. 


a) Medrese Geleneğinin Doğması 


Medreselerin doğuşu hakkında bilgi veren Makrizi, 
sahabe ve tâbiin döneminde medrese olmadığı ve İslâm 
âleminde medresenin X. yüzyılda da ortaya çıktığını zik- 
rettikten sonra, ilk medreseyi Nişâburlular'ın Beyhakıyye 
ve Sa'diyye medreselerini inga ederek ortaya çıkardıkları- 
nı nakleder. Sözlerine devamla, İslâm âleminde en meşhur 
medrese Bağdat Nizâmiyesi?'dir der. Fukaha ve ilim ehli 
için tesis edilen ilk medrese Nizâmiye'dir, demek suretiy- 
le, nizâmiyeler hakkındaki kanaatini belirtir.” Bu düşünce 
günümüz araştırmacılarınca da paylaşılmaktadır. H. Emin, 
Nizâmiye'den önce de Beyhakıyye Medresesi, Sa'diyye 
Medresesi gibi medreselerin olduğunu, fakat ders vermek 
için özel müderrislerin bulunduğu, eğitimin özel mekânda 
yapıldığı, müderrislerine ve öğrencilerine ücret ödendiği, 
981 Н. Ayhan, Eğitime Giriş ve İslâmiyetin Eğitime Getirdiği Değerler, İs- 

tanbul 1986, s. 186. 

982 Makrizi, Hıtar, 11, 363. 
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dolayısıyla eğitimin müesseseleştiği, müderris ve öğrenci- 
lerinin ilim tahsili için devamlı olarak faaliyette bulunduk- 
ları yerler olması bakımından nizâmiyelerin diğer medre- 
selerden ayrıldığını ve öncelik elde ettiğini söyler.** Esa- 
sında belli bir ders programı olan medreselerin İslâm'da 
ilk önce Şiiler tarafından (Mısır'da) akidelerini yaymak 
kastıyla kurulduğu daha önce görülmüştü.”“* Fakat Sünni 
dünyasında ilk medrese, Şii-Fâtımi propagandasına karşı 
koymak, İslâm dünyasını ve devlet bütünlüğünü korumak 
gayesiyle Selçuklular tarafından kurulmuştur.” 


Nizâmiyelerin açılmasıyla beraber, Fâtımiler'in Şii- 
liği egemen bir mezhep haline getirmek için giriştikleri 
ilmi, siyasi ve tedhiş hareketleri engellenmiş, Sünnilik ge- 
niş halk kitlelerince benimsenen mezhep olma konumunu 
korumuştur. Selçuklular'ın bu işi devlet politikası olarak 
görüp desteklemesi de hareketi iyice güçlendirmiştir.” 
Nizâmülmülk, nizâmiyeleri devletin teftiş ve himayesi al- 
tında işleyen resmi ve muntazam tahsil müesseseleri haline 
sokmuştu. Böylece ders programlarında ve öğretim usulle- 
rinde bir inkılap yapılmış ve nizâmiyelerin oluşturduğu bu 


gelenek son zamanlara kadar devam etmiştir.’ 


Nizâmiyelerin bu şekilde gerçek manada ilmi mües- 
seseler haline gelmesinden önce talebeler değişik yerleri 
gezerek ilim merkezlerine seyahat etmekte, oradaki hoca- 
lardan istifade etmeye çalışmaktaydılar. Bu pek çok mah- 
zuru da beraberinde getirmekte, ilme ve ilim adamlarına 
ulaşmayı zorlaştırmaktaydı. Nizâmiyeler, ilim adamlarını 


983 H. Emin, a.g.e., s. 218. 

984 Fazlurrahman, İslâm ve Çağdaşlık, s. 111. 
985 O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 332. 

986 A. Sevim, a.g.m., s. 750. 

987 1. Kafesoğlu, “Nizâmu”l-Mülk”, s. 332. 
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bu müesseselerde toplayarak bu mahzuru ortadan kaldır- 
mışlardır.”8* 


Nizâmiyelerde başlayan Sünniliği yayma, zararlı ћ- 
kirleri tesirsiz hale getirme ve ilmi güçlendirme hareketi 
büyük bir başarıyla tatbik edilmiştir. Nizâmiyeler, medrese 
geleneğinde bir çığır açmış, sultanlar ve devlet adamlarının 
önde gelenleri tarafından medrese inşa etmek, medreseyle 
beraber öğrencilerinin barınma, iaşe ve diğer ihtiyaçlarını 
karşılamak geleneği yerleşmiştir. Bunda nizâmiyeler mo- 
del vazifesi görmüşlerdir.” Nizâmiyelerden hemen sonra 
Halife Müstansır, Selâhaddin-i Eyyübi ve Nüreddin Zengi 
aynı yolda yürüyerek Sünni medreseler açmışlar ve Sünni 
düşüncenin gelişmesine çalışmışlardır.” 


988 A.M. Hasaneyn, a.g.e., s. 187; M. Dağ-H. R. Öymen, a.g.e, s. 121. 

989 H. Emin, a.g.e., s. 218 vd. 

990 A. Çelebi, a.g.e., s. 112; M. Dağ-H. К. Öymen, a.g.e, s. 126; P. Hitti, H, 
633; В. Şeşen, Selâhaddin Devrinde Eyyübiler Devleti, İstanbul 1983, 
s. 255; R. Şeşen, “Eyyübiler”, D.G.B.İ7, МІ, 412. Bazı araştırmacı- 
lar, Nizâmiye medreselerinin özellikle kelâmi konulara ağırlık verip bu 
hususların gelişimine, buna karşılık ilmin bazı kollarının ihmal edil- 
mesine sebep olarak aslında ilme zarar verdiğini ileri sürmektedirler. 
Bununla da iktifa etmeyip, tarihte ortaya çıkmış olan “Cündişâpür” ve 
“Beytülhikme” kadar etkili ve tesirleri geniş omadığından bahsetmek- 
tedirler (bk. N. Kisâi, a.g.e., s. 279 vd.). Bu düşünce mezhep taassubu 
ve başka düşüncelerden dolayı ortaya çıkmış bir durumdur. Nizâmiye 
medreselerinde hangi ilim dallarının okutulduğu ve müderrislerin ilmi 
kariyerleri bu çalışmadaki ilgili kısımlarda tarafımızdan izah edildi- 
ği için bu düşüncenin doğru olmadığı ortaya konmuştur. Cündişâpür 
okulu ise İran hükümdarı Enüşirvan (531-579) tarafından kurulan bir 
mektep olup, daha çok tıp alanındaki faaliyetleri ile öne çıkmıştır (bk. 
Recep Uslu, “Cündişâpür”, DA, УШ, 117 vd.). Beytülhikme'nin ise 
Abbâsiler döneminde açılan bir çeviri okulu ve saray akademisi olduğu 
bilinen husustur (bk. Mahmut Kaya, “Beytülhikme”, DİA, VI, 89). Bu 
iki kurumun da ilmin gelişmesine hizmet verdikleri elbetteki reddedi- 
lemez. Lâkin Nizâmiye medreselerinin ilme verdiği katkı ve tesirlerini 
görmezlikten gelmek için yapılan bu mukayese hiç de isabetli değildir. 
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Nizâmiyeler kendinden sonraki medreselere sadece 
fiziki planda değil, ana misyon ve ders programlarıyla da 
örnek olmuşlardır. Nizâmiyelerin ders programları diğer 
İslâm ülkelerinin yanında Osmanlılar'da da yıllarca takip 
edilmiştir. °?! Özellikle Fâtih döneminde yaptırılan Sahn-ı 
Semân medreseleri, nizâmiyeler ile başlayan bu ekolün 
devamı ve zirveleştiği nokta olmuştur. °” Nizâmiyelerin 
etkisi o kadar kuvvetli olmuştur ki Osmanlılar resmen 
Mâtüridi mezhebinde olmalarına rağmen, bütün Osman- 
lı medreselerinde tedrisat son günlerine kadar tamamen 
Eş'ari sistemine göre yapılmıştır. ?? Bunda nizâmiyelerde 
okutulan Eş“ari kelâmı ve oranın ünlü kelâmcısı Gazâli”nin 
tartışmasız ve kesin tesiri söz konusudur. Yüzyıllar sonra- 
sında bile tesirlerinin devam etmesi bakımından üzerinde 
durulması gereken bir noktadır. °” 


b) Ehl-i Sünnet Fikrinin Güçlenmesi 


Bağdat Sünni halifeliğine karşılık, X. asırda kurulan 
Fâtımiler Devleti, kendilerinin Hz. Peygamber'in kızı Hz. 
Fâtıma'nın neslinden geldiğini iddia ediyorlardı. ?? Fâtımi- 
ler gerçek halifeliğin de kendilerince temsil edildiğini ileri 
sürmekle kalmamış, temsil ettikleri Şii mezhebini kuv- 
vetlendirip nüfuzunu yaymak için gayret sarfetmişlerdir.” 


991 İ. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 176. 

992 Н. К. Öymen, a.g.m., s. 41. 

993 Osmanlı medreselerinde Eş'ari ekolünün yerleşmesi ve devamı konu- 
sunda daha geniş bilgi için bk. Ahmet Ocak, “Osmanlı Medreselerinde 
Eş'ari Geleneğinin Oluşmasında Selçuklu Medreselerinin Tesirleri”, 
XIII. Türk Tarih Kongresi Bildirileri, Ankara 1999, ШЛІ, 765 vd. 

994 $. Günaltay, “İslâm Dünyasının İnhitatı Sebebi Selçuk İstilası mıdır?”, 
H. TTK. Zabıtları, İstanbul 1943, s. 362. 

995 AsafA.A. Fyzee, a.g.e., s. 24. 

996 W. Barthold, İslâm Medeniyeti Tarihi, s. 37; M. A. Köymen, Selçuklu 
Devri Türk Tarihi, s. 207. 
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Hâkimiyetlerini genişleterek Bağdat halifesinin otoritesini 
sarsmak ve Sünni düşünceyi zaafa uğratmak istemişlerdir. 
Bu gayeyle açtıkları Ezher Medresesi'nde Şii propaganda- 
cılar yetiştirmişler, Bağdat halifesini tahakküm altına al- 
mak ve zor durumda bırakmak için Irak topraklarına hâkim 
olan Büveyhiler'le sıkı münasebetler içine girmişlerdir.” 


932-1055 yılları arasında hüküm süren Büveyhiler dö- 
neminde Abbâsî halifelerinin hutbelerde isimlerinin okun- 
masından başka hiçbir fonksiyonları kalmadı.” Sünni Ab- 
bâsi halifesi aleyhine genişlemelerini sürdüren Büveyhiler 
Bağdat'ta hâkimiyetlerini tesis ettikten sonra hutbelerde 
halifeyle beraber adlarını okutmaya, sikkeler üzerine isim- 
lerini yazdırmaya başladılar. 


Sâsâni geleneklerini yeniden canlandırmak ve İran 
monarşisini İslâmi idare sistemiyle uzlaştırmak isteyen 
Büveyhiler, bahsedilen tarihten itibaren artık Şiiler'e ait 
merasim ve törenleri açıktan yapmaya başladılar. Hz. Hü- 
seyin'in şehid edildiği gün olan “On Muharrem” umumi 
yas günü olarak ilan edildi. Şiiler?'ce Hz. Ali'nin Hz. Pey- 
gamber tarafından “Gadir-i Hum” mevkiinde halife olarak 
ilan edildiği kabul edilen gün şenlikler halinde kutlanmaya 
başlandı. Büveyhiler?'den önce Bağdat'ta büyük Şii toplu- 
lukları yokken, onların döneminde şehrin batı kesiminde 
yer alan Kerh mahallesi Şiiler'in merkezi haline gelmiş,?” 
ileride Sünniler ve Şiiler arasında meydana gelecek kanlı 


997 Y. D. Gavânime, a.g.e., s. 20; M. H. el-Muzaffer, a.g.e., s. 187. 

998 Makrizi bu süreyi 103 sene olarak vermektedir (bk. Makrizi, Kitâbü 5- 
Sülük, 1, 30). 

999 Kazvini, a.g.e., s. 444; М. Streck, “Kerh”, /4, VI, 584; Adam Mez, 
el-Hadâretü'1-İslâmiyye fi '-Karni'r-Râbii'-Hicri ev Asrü'n-Nehda 
fi'Lİslâm (tre. Muhammed Abdülhâdi Ebü Ride), s. 115. 
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olayların zemini de oluşturulmuştur." Büveyhi sultanla- 
rının Şiileri destekleyen tutumları yüzünden zaman za- 
man Şii-Sünni mezhepleri arasında kan dökülmesine kadar 
varan sürtüşmeler yaşanmış, bu dönem, İslâm tarihinin en 
baskıcı ve şiddetli dönemi olarak tarihe geçmiştir.'9"! 


Bağdat'ta Sünni bir halife ile birlikte yaşama mecbu- 
riyetinde kalan ve siyasi sebeplerden dolayı onu değişti- 
remeyen Büveyhiler, özellikle son dönemlerine doğru, 
Fâtımiler'e olan yakınlıklarını Abbâsi halifelerine karşı 
koz olarak kullanmak sureti ile onların Selçuklular'la faz- 
la içli dışlı olmalarını önlemişlerdir. Büveyhiler, Şii-Zeydi 
propagandacılarının kendi ülkelerinde serbestçe çalışma- 
larına müsaade edip, Şiiliğin yayılması konusunda onlara 
çok şey borçlu olmalarına rağmen, kendileri Zeydi olmayıp 
İmâmiyye Şiası'nın görüşlerini benimsiyorlardı. Bunun da 
sebebi; İmâmiyye itikadına göre, fiili iktidara sahip olan 
sultanın, gizli imam adına iş yapıyor ve imam dönünceye 
kadar onun hakkını koruyor olması yönündeki inançtır.'90 
Böylece İmâmiyye akidesine göre Büveyhiler meşruluk 
kazandıkları gibi, Zeydiyye'ye göre mutlaka Hz. Ali evla- 
dından birine imamlığı devretme gereğinden de kendilerini 
kurtarmış oluyorlardı.“ Büveyhiler döneminde İmâmiy- 
ye Şiası büyük itibar kazanmış, önemli Şii âlimleri bu dö- 
nemde yetişmişlerdir. 


1000 Şii - Sünni ihtilafları ve meydana gelen çatışmalar konusunda bk. Ah- 
met Ocak, “Selçuklular Döneminde Şii - Sünni İlişkisi”, Erdem (Türk- 
ler'de Hoşgörü Özel Sayısı П), с.УШ, sy. 23 (Осак1996), Ankara 
1996, s. 401-418. 

1001 P. Hitti, HI, 741; E. Merçil, a.g.m., s. 498; М. Mâhir Hamâde, Dirâse- 
tün Vesikıyye li 1-Târihi 'i-İslâmi, s. 148 vd. 

1002 Claude Cahen, Doğuştan Osmanlı Devletinin Kuruluşuna Kadar İslâ- 
miyet (trc. E. N. Erendor), İstanbul 1990, s. 203. 

1003 Neşet Çağatay- İ. Agâh Çubukçu, İslâm Mezhepleri Tarihi, Ankara 
1976, s. 58. 
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Ebü Kâlicâr (1044-1048) döneminde, Büveyhiler bir 
değişikliğe giderek İsmaili mezhebini benimsemişlerdir. 
Fâtımiler'in ünlü dâisi olan Hibetullah eş-Şirâzi (v. 1077) 
eliyle İsmaili mezhebini benimseyen Ebü Kâlicâr'la birlik- 
te İran bölgesinde bu mezhep bir canlanma içine girmiştir.'*** 
Mısır Halifesi Müstansır (1035-1094) adına davetini yürü- 
ten Şirâzi, Ebü Kâlicâr'dan önemli destek görmüş ve mez- 
hebinin propagandasını büyük bir maharetle yürütmüştür. 
Şirâzi'nin faaliyetlerini Sünnilik için büyük bir tehlike olarak 
gören Kâim -Biemrillâh, Ebü Kâlicâr'a bir mektup yazarak, 
bu şahsın kendisine teslim edilmesini, aksi takdirde Selçuk- 
lular'dan yardım isteyeceğini belirterek onu tehdit etmiştir. 
Ebü Kâlicâr, bu tehdidi önemsememekle beraber, Şirâzi'ye 
önce mektup, sonra da yakın bir adamını göndererek durumu 
izah etmiş ve bir müddet için de olsa sakınmasını istemiştir. 
Şirâzi, halifenin niyeti ve Ebü Kâlicâr'ın uyarılarına rağmen 
faaliyetlerini devam ettirmiş, 1046'da da Şiraz'dan ayrıla- 
rak Mısır'a dönmüştür." Doğu İslâm topraklarında İsmaili 
propagandası yapan dâilerin en büyüğü ve maharetlisi, hiç 
şüphesiz ki Şirâzi olmuştur. Onun bu faaliyetlerine Büveyhi- 
ler'in önemli yardım ve destekleri söz konusudur. 


Büveyhiler, genelde Şiiliğin, özelde ise İsmailiyye 
mezhebinin yayılması hususunda Fâtımiler'den destek al- 
maktaydılar. Bu durumu bilen, fakat Fâtımiler'e karşı ko- 
yacak gücü olmayan Abbâsi halifeleri daha az etkili yollara 
başvurarak, Fâtımi halifelerinin soyunu kötüleyen toplantı- 
lar tertiplemişlerdir."““© Kâim-Biemrillâh da babası Kadir'in 


1004 Abdülmecid Bedevi, a.g.e., s. 175 vd; H. 1. Hasan, İslâm..., Ш, 428; 
Kurevi, a.g.e., s. 187. 

1005 Muhammed Cemâleddin es-Sürür, en-Nüfüzu '/-Fâtımi fi Bilâdi'ş-Şâm 
ve 'l-Irâk, Kahire, s. 92 vd.; M. C. es-Sürür, Târihu'd-Devleti'(-Fâtımiyye, 
Kahire 1994, s. 181; H. F. el-Hemdâni, “Müeyyed fi”d-Din”, /4, УШ, 786. 

1006 İbn Tağriberdi, V, 55; M. el-Hudari, a.g.e., s. 571 vd. 
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yolundan giderek 1052 senesinde büyük âlimlerin katıldığı 
bir toplantı düzenlemiş, Mısır halıfelerinin soyunun Hz. Ali 
soyundan gelmediğini, aksine Mecüsiler'den Deysâniyye 
ve yahudilerden Kaddâhiyye'ye mensup olduklarını, dola- 
yısıyla da İslâm'dan çıktıklarını belirtir bir karar alınmıştır. 
Bu karar çoğaltılarak uzak yakın bütün beldelere dağıtıl- 
mıştı."“7 Böylece Büveyhiler eliyle yürütülen Fâtımi des- 
tekli 511 propagandaları önlenmek istenmiştir. Abbâsiler'in 
yaptıkları bu tür faaliyetler fazlaca tesirli olamamıştır. Zira 
karşıdaki güç siyasi destekli propaganda faaliyeti yürüt- 
mekteydi. Bu tür çalışmaların önüne ancak Selçuklular'ın 
siyasi ve askeri desteğiyle karşı koyma imkânı doğacaktır 


Büveyhiler vasıtasıyla desteklenen bir başka Ehl-i sün- 
net dışı görüş de Mu'tezile mezhebidir. Özellikle X. asırda 
Şia'nın yükselişe geçmesiyle birlikte Mu'tezile'nin nüfu- 
zu azalmıştı. Buna rağmen Mu'tezile Irak'ta Büveyhiler 
zamanında bir miktar canlanma gösterdi ve bazı Büveyhi 
valilerinin gayretleriyle eski itibarını bir nebze kurtararak 
doğuya doğru yayılma imkânı buldu.!%% 980 yıllarından iti- 
baren Büveyhiler, Ehl-i sünnet karşısında güçlenmesi için 
Mu“tezile'ye yardıma başladılar. Bu yardım ve destek işi 
artarak devam etti. Büveyhi devlet adamlarından meşhur 
edip ve Büveyhi veziri olan Sâhib b. Abbas (у. 995) vezir- 
liği müddetince Mu'tezililer'i desteklediği gibi, on sekiz 
sene süren vezirlik döneminde özendirme, mal, makam ve 
tehdit yollarını kullanarak Mu'tezile fikrinin yayılmasına 
yardımcı olmuştur. | 


1007 İbn Müyesser, 4hbâru Mısr (tah. E. Fuad Seyyid), s. 13; Makrizi, 
Kitâbü 'I-Mevâiz ve'l-İ 'tibâr bi-Zikri'1-Hıtat ve 'l-Âsâr, 1, 356; Muham- 
med Emin Gâlib et-Tavil, Târihu /-Aleviyyin, Beyrut, ts., s. 281; Ab- 
dülmecid Bedevi, a.g.e., s. 200. 

1008 K. V. Zetterstden, “Mütezile”, JA, УШ, 761; H. Ritter, a.g.m., s. 392. 
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XI. asır Mu'tezile'nin yıldızının parladığı, Kadı Ab- 
dülcebbâr (v. 1024) ve Ebü'l-Hüseyin el-Basri (v. 1038) 
gibi önemli Mu'tezile imamlarının yetiştiği dönem olmuş- 
tur.“ Büveyhiler Devleti yaşadığı müddetçe Mu'tezile 
fikrini Ehl-i sünnet aleyhine desteklemiştir. Daha sonraki 
gelişmelerle birlikte Mu'tezile Büveyhiler'in, Eş'arilik ve 
onun şahsında Ehl-i sünnet düşüncesi de Selçuklular'ın ya- 
nında yer almıştır.'9!9 


Hicaz bölgesinde ise, mahalli güçler arasındaki çekiş- 
meler sonucunda Ebü't-Tayyib oğulları 1062'de hâkimiyeti 
ellerine almışlardı."9!! Ebü Hâşim'e nisbetten dolayı “Hâ- 
şımiler” de denen bu sülalenin lideri Muhammed b. Cafer b. 
Ebü Hâşim idareyi ele geçirdikten sonra Mısır Halifesi Müs- 
tansır adına hutbe okutmuştur."2. Fâtımi nüfuzu, Müstan- 
sır adına okunan hutbelerle devam etmiş, Fâtımiler bölgeye 
mal ve hediyeler göndererek kendilerine bağlılığın devamı- 
nı saëlamislardir.'? Bu durumda, Sünni-Şii çekişmesinin 


1009 Muhammed ez-Zühayli, e/-İmâmü'/-Cüveyni, s. 36 vd. 

1010 Ó. Ferrüh, a.g.e., s. 446. 

1011 Mekki, Ebü”t-Tayyib Takıyyüddin el-Fâsi, Şi/fâü '/-Сағат bi-Ahbâri'-Be- 
ledi'l-Harâm (tah. О. Abdüsselâm et-Tedmüri), Beyrut 1405/1985, II, 
311; Ârif Ahmed Abdülgani, Târihu Ümerâi 'I-Medineti'i-Münevvere, Dı- 
mask 1996, s. 236 vd.; Ahmed b. es-Seyyid Zeyni Dahlân, Ümerdü'/-Be- 
ledi '/-Harâm, Beyrut, ts., s. 28 vd.; Muhammed Cemâleddin es-Sürür, 
Siyâsetü'(-Fâtımiyye el-Hâriciyye, Kahire 1396/1976, s. 27 vd. 

1012 Kalkaşendi, Subhu l-A 'şâ, ТУ, 275 vd.yA. Abdülgani, Ümerdü'l-Medi- 
ne, s. 238 vd. 

1013 Hicaz'a hâkim olan Hâşimiler ailesi 1201 yılına kadar iş başında kal- 
mıştır. Hâşimiler, Fâtımi-Abbâsi rekabetinden istifade ederek tama- 
men menfaate dayalı bir politika izlemiş, hangi taraf çok para verirse 
hutbeyi onların adına okutmuşlardır. Bu uygulama Hicaz halkına ve 
hacılara zarar vermiş; Fâtımiler adına okunan hutbe Irak hacılarının 
yollarda ve Kâbe'de eziyete uğramasına sebep olmuş, Abbâsiler adına 
okunan hutbe ise, Mısır'dan temin edilen mal ve erzağın gönderilme- 
mesine, dolayısıyla da kıtlık doğmasına sebep olmuştur. Bu tür me- 
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tarafları olan Selçuklular ve Fâtımiler arasındaki mücade- 
leyi kutsal topraklarda Fâtımiler kazanmış bulunmaktaydı. 


Mısır'da Müstansır'ın hilafeti devam ederken Yemen'de 
bir iktidar değişikliği olmuş (1055) ve Ebü Kâmil Ali b. Mu- 
hammed es-Suleyhi etrafına bir grup toplayarak harekete 
geçmiş, Mısır halifesinin de desteğini alarak iyice güçlenip, 
Yemen'in önemli bir kısmında idareyi ele geçirmişti. O dö- 
neme kadar Yemen de Abbâsi halifesi adına okunan hutbeler 
kesilerek Mısır halifesi adına okunmaya başlanmıştır. !%4 


Fâtımiler'in temsilcisi olduğu Şii düşünce sadece as- 
keri yollarla Sünniliğe karşı mücadele etmemekte, bunun 
yanında propaganda faaliyetlerine ağırlık vererek büyük 
masraflarla Şii propagandacılar yetiştirmekteydiler. Bu 
propagandacıların gayretleri ve Fâtımi Devleti'nin siyasi 
desteğiyle Mekke ve Medine onların eline geçmiş, hâkimi- 
yetleri genişlemiş, İslâmi esasları kendi görüşleri doğrultu- 
sunda tevil ederek bozmaya başlamışlardı.'9!5 


Fâtımiler'in desteğiyle yetişen Hasan Sabbâh ve tem- 
sil ettiği Ehl-i sünnet dışı Bâtınilik görüşü de insanları ken- 
di Şii imamlarına imana davet ediyor, engel olanlara karşı 
tedhiş ve öldürme yolunu kullanıyordu.!*'9 Hasan Sabbâh 
Alamut Kalesi'nde otuz beş yıl hüküm sürmüş, burasını bir 


seleler yüzünden Hicaz bölgesinde halkın huzuru bozulmuş, birtakım 
sosyal problemler belirmiş, hırsızlık ve soygunculuk olayları çoğal- 
mıştır (bk. Ahmed Muhtâr el-İbâdi, Fi 7-Târihi /-Abbâsi ve'(-Fâtımi, 
Beyrut, ts., s. 343 vd.; С. Cahen, Osmanlılardan..., s. 48). 

1014 İbnü”l-Esir, ІХ, 614 vd.; İbn Kesir, XII, 73 vd. 

1015 R. Dozi, a.g.e., s. 381 vd. 

1016 M. Şerefeddin, “Fâtımiler ve Hasan Sabbah”, s. 20 vd.; Ahmet Ocak, 
“Bir Terör Örgütü Olarak “Bâtınilik” ve Selçuklu Ülkesindeki Faaliyetle- 
ri” Dini Araştırmalar (Din ve Terör Özel Sayısı), с. УП, sy. 20 (Eylül-A- 
ralık 2004), Ankara 2004, s. 168; W. Durant, a.g.e., s. 218. 
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cinayet merkezi haline getirmişti. Batıniler kendi fikirlerini 
yaymak için her yola başvurmuş; kendileri için fayda te- 
min ediyorsa, İslâm'ın zararına olabilecek davranışlara gir- 
mekten bile kaçınmamışlardır. Nitekim Sür şehrinin ken- 
dilerine verilmesine karşılık, Dımaşk'ı Haçlılar'a teslim 
etmek üzere anlaşmışlardı. Durumun öğrenilmesi üzerine 
iyice telaşa kapılan Bâtıniler bu defa da Bânyâs Kalesi'ni 
Haçlılar?a teslim ederek, Haçlılar'ın genişleme faaliyetle- 
rine yardımcı olmuşlardı.'9!7 


Sünni dünya için büyük tehlike teşkil eden bu hare- 
ketleri bertaraf etmek sırf askeri tedbirlerle mümkün ola- 
mazdı. Şii-Fâtımi yayılmasına karşı, Sünni düşüncenin 
temsilcisi olan Selçuklular harekete geçmekte tereddüt 
göstermediler. Büveyhiler Devleti ortadan kaldırılarak Irak 
bölgesindeki hâkimiyet sağlanmış, Şam bölgesindeki top- 
rakların ele geçirilmesiyle Fâtımi ilerleyişi durdurulmuş, 
Hicaz bölgesindeki emirlere para ve hediyeler gönderile- 
rek Sünni halife adına hutbe okutmaları sağlanmaya çalı- 
şılmıştır.'“!8 Fakat belki bunlardan daha önemlisi, halkın 
zihnini bu propagandalardan temizlemek ve onların yaptığı 
yıkıcı etkiyi önlemekti. Bu yüzden Fâtımiler'in Şii faali- 
yetlerine son vermek maksadıyla Nizâmiye medreselerinin 
açılmasına ve sayılarının çoğalmasına gayret edildi. Bu 
müesseselerle birlikte Şii fikirleri engellemenin yanında, 
Sünni düşünceyi halka anlatma imkânı da ortaya çıkmıştır. 


1017 İbnü'l-Kalânisi, Ebü Ya'lâ Hamza b. Esed et-Temimi, Târihu Dımaşk 
(tah. Süheyl Zekkâr), Dımaşk 1403/1983; Ebü'l-Fidâ, Ш, 3; Kalkaşendi, 
$иЬйи Т-А 'şâ, 1, 157 vd.; Coşkun Alptekin, Dimaşk Atabeğliği, İstanbul 
1985, s. 81. Şii ve Bâtıniler'in diğer müslümanların aleyhine Haçlılar'la 
olan dostane münasebetleri için bk. Ahmet Ocak, “Selçuklu Hâkimiyeti 
Karşısında Oluşan Şii (Bâtıni)-Haçlı İttifakı ve Doğurduğu Sonuçlar”, Türk 
Dünyası Araştırmaları, S. 181 (Temmuz-Ağustos 2009), s. 95 vd. 

1018 Selçuklular'ın bu bölgelerdeki askeri ve siyasi mücadelesi hakkında 
geniş bilgi için bk. Ahmet Ocak, Selçukluların Dini Siyaseti, s. 199 vd. 
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Böylece devletin bütünlüğünü korumanın yanında İslâm'ın 
birliği de temin edilmiştir.'0!* 


IX ve X. asırlarda güç kazanmış olan Şiilik ve Mu'te- 
zile fikri, Nizâmiye medreselerinden yetişen Sünni düşün- 
ceye sahip âlimler tarafından geri püskürtüldü. Sünniliğe 
karşı hücuma geçen bu fikirlerle mücadele etmek nizâmi- 
yelerin ana gayesi oldu." Nizâmiyelerden yetişen öğren- 
ciler ve telif edilen eserler vasıtasıyla Şii fikirlerin eksik ve 
yanlış tarafları ortaya konarken, karşılığında Sünni düşün- 
cenin görüşleri daha güçlü bir şekilde insanlara anlatılmaya 
başlandı. Üstelik devlet desteği alındığından ve Şii baskıları 
kalktığından dolayı bu iş büyük bir başarıyla yürütüldü. 


Fıkhi mezhep olarak Şâfiiliği ve itikadi mezhep olarak 
da Eş'ariliği öğreten nizâmiyeler bu sahanın en önde gelen 
şahsiyetlerini yetiştirmişlerdir. Ebü İshak eş-Şirâzi, Cüvey- 
ni, Gazâli gibi şahsiyetler Nizâmiye'nin büyük müderris- 
leridir. Bunlar hem Şâfii mezhebinin hem de Eş'ari kelâ- 
mının büyükleridirler. Eş'arilik, Mu'tezile'ye karşı çıkmış 
bir mezhep olarak teorilerini Mu'tezile'ye ve felsefecilere 
karşı geliştirmiştir.!*?' Eş*ari doktrininin en büyük takipçisi 
İmam Eş'ari den sonra Bâkıllâni olmuştur. Bâkıllâni'nin 
görüşleri de İmâmü”i-Haremeyn el-Cüveyni tarafından ge- 
liştirilmiştir. Cüveyni'den sonra bayrağı Gazâli devralmış- 
tr. Gazâli sadece Eş'ari kelâmını devam ettirmekle kalma- 
mış, Eş'ariliğin nihai zaferini de temin etmiştir.'*2 


1019 Í. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 128 vd.; В. Lewis, İsmâililer, s. 1123. 

1020 H. Emin, a.g.e., s. 223; A. М. Hasaneyn, a.g.e., s. 172 vd., C. Makdisi, 
a.g.e., s. 420. 

1021 L. Gardet, “Din ve Kültür” (tre. і. Kutluer), Å T. K. M., IV, 135. 

1022 M. Abdülhay, “Eş'arilik” (trc. A. Ünal), Å D. 7, 1, 258; S. Pines, “Fel- 
sefe” (trc. İ. Kutluer), Å 7 К. МТУ, 387; М. Watt, age, s. 105; 
O'Leary. a.g.e., s. 135. 


Nizâmiye medreselerine özellikle dönemin güçlü Sün- 
ni ilim adamları müderris olarak atanmış, bunların bilgi ve 
birikimlerinden istifade cihetine gidilmiştir. Temel gayesi 
Ehl-i sünnet düşüncesini öğretecek insanlar yetiştirmek 
olan bu medreselerden mezun olan öğrenciler ülkenin dört 
bir yanında görev alarak, temsilcisi oldukları düşünceyi 
yayarken, ona muarız fikirlere karşı da mücadele etmişler- 
dir. Bu şahıslar aynı zamanda İslâm âleminde ortak bir kül- 
türün ve düşüncenin doğmasına da imkân hazırlamışlardır. 
Öyle ki değişik bölgelerden gelen insanlar bu medreselerde 
okuyarak, Ehl-i sünnet düşüncesini öğrenip, sonra da kendi 
memleketlerine dönüp bu düşünceyi yaymışlardır. Böylece 
bütün ülkede “Sünnilik” ortak payda haline gelmiştir. 


Nizâmiye medreselerinin başlattığı fikri mücadele sa- 
yesinde Şiilik egemen bir mezhep olmaktan çıkmış ve Ehl-i 
sünnet fikri yeniden güçlenmiştir. Şii-Bâtıni propagandala- 
ra karşı halka Sünni fikirler öğretilerek onların propagan- 
daları tesirsiz hale getirilmiş, aynı zamanda dini emirlerin 
gereksizliğini tavsiye eden Bâtınilik gibi yıkıcı düşünceler 
de bertaraf edilmiştir. Nizâmiye medreseleri bir taraftan 
halkın ıslahını ve eğitimini hedef alırken, diğer taraftan da 
devlet otoritesine ve kanunlara itaat etmenin gereğini öğ- 
retmiştir. Böylece devletin bütünlüğünü korumanın yanın- 
da, kanunlara bağlı fertler de yetiştirilmiştir. 925 


Ehl-i sünnet düşüncesinin gelişmesinde büyük rol oy- 
namış olan Nişâbur Nizâmiye Medresesi'nin de müderrisi 


1023 H. Emin, a.g.e., 5. 223. Bu hususa değinen N. Kisâi, Şiiler'in yanı 
sıra özgür düşünen felsefecilerin de devlet tarafından baskı altına alı- 
narak ilmi hürriyetlerinin kısıtlandığından bahsetmektedir. Bu bakış 
müellifin Şii kimliği ve o zaviyeden bakışından dolayıdır (bk. N. Kisâi, 
a.g.e., s. 281). Oysa yıkıcı ve bölücü hareketlerle mücadele Selçuklu- 
lar'ın ana hedefiydi. Böyle yapılmasaydı devlet bütünlüğü yanı sıra, 
Ehl-i sünnet düşüncesini de korumak mümkün olmazdı. 


290 


tw’ э» 


Cüveyni, hem fikirleriyle hem de yetiştirdiği öğrencilerle 
bu müdafaa ekolünün devam etmesini sağlamıştır. Cüveyni, 
yazmış olduğu e/-Akidetü'n-Nizâmiyye fi 'i-Erkâni'l-İslâmiy- 
ye adlı eserinde normal olarak kelâmi meseleleri açıklamıştır. 
Esere verilen isim de gayet manidardır. Adeta Ehl-i sünnet 
itikad ve ibadet esaslarının öğretildiği Nizâmiye medreseleri 
ile Ehl-i sünnet'in görüşlerini anlatan eser özdeşleştirilmiş- 
tir. Cüveyni, bu eserinin sonuna normal ilmihal kitapların- 
da olmayan bir bölüm ekleyerek Ehl-i sünnet itikadına göre 
imamda (devlet başkanı) aranan şartları belirtmistir.!%24 


Cüveyni'nin alışılmışın dışında eserine farklı bir bö- 
lüm açmasının sebebi; Şiiler'in, dini hakikatlerin masum 
bir imam tarafından öğrenilebileceğini ve bunun da nasla 
tayin edilen Hz. Ali soyundan bir şahısla mümkün olabi- 
leceğini savunmalarını boşa çıkarmak, onların yanlışlığını 
ortaya koymak içindir. Cüveyni, burada imamın gerekli 
şartlarını açıklamakla aynı zamanda, bu meselenin $11- 
ler'in savunduğu gibi, itikadi bir mesele olmadığını da is- 
pat etmektedir.!925 


İmam Cüveyni”nin bu sahada Gıyâsü /-Ümem adlı bir 
başka eseri daha vardır. Bilindiği gibi Selçuklu Veziri Nizâ- 
mülmülk'ün bir lakabı da “Gıyâsüddin” idi. Cüveyni, eser- 


1024 Cüveyni, Ebü'l-Meâli, e/-Akidetü 'n-Nizâmiyye fi'(-Erkâni'-İslâmiyye 
(tah. M. Zâhid el-Kevseri), Kahire 1412/1992, s. 131 vd,; Şemseddin 
Sâmi, Kâmüsü'/-A Јат, (İstanbul 1306”dan tıpkıbasım) II, 1855; 1. İs- 
mail Hakı, a.g.m., s. 26. 

1025 Şiiler'e göre iman esasları; tevhid, nübüvvet, imâmet, adl ve meâddan 
ibarettir. Dolayısıyla imama ve onun nasla tayin edildiğine inanmak 
iman esaslarındandır. Bu konuda fazla bilgi için bk. Hasan Onat, “Şii 
İmâmet Nazariyesi”, 4.ÜZEAD., с. XXXII (1992), s. 89 vd. Şiilerin 
bu görüşü bugün de değişmeden devam etmektedir. İran tarafından Şii 
propagandası yapmak maksadıyla Arap alfabesiyle ve Âzeri Türkçe- 
si'yle yazılıp, Azerbaycan'a gönderilen kitaplarda da bu husus özel- 
likle vurgulanmaktadır (bk. Âyetullah İbrahim Emini, Her Müslüman 
Bilmelidir |trc. Atilla Maranlı|, Kum 1370, s. 65 vd.). 
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lerini “Nizâmi” ve “Gıyâsi” adlarıyla telif etmiş ve Nizâ- 
mülmülk'e ithaf etmiştir. Bu sebepten dolayı bahsettiğimiz 
bu eseri “Gıyâsi olarak da tanınmaktadır. Bu ikinci eserini 
tamamen imâmet konusuna hasretmiş ve birincisinden daha 
teferruatlı olarak imâmet meselesini ele alarak Sünni Ab- 
bâsiler'in hilafetinin meşruluğunu savunmuştur. Cüveyni, 
bu eserinde imamda bulunması gereken şartları sayarken 
nesep itibariyle “Kureyş”ten olma şartını koyarak, bunu 
Hz. Peygamber'in hadisiyle delillendirmiştir. Buna karşılık 
Mısır Fâtımileri'nin kendilerini Resülullah'ın nesebinden 
göstererek şeref elde etmek istediklerini, bu uğurda çok 
çaba sarfettiklerini, fakat bu davalarında yalancı olduklarını 
zikretmiştir." Görüleceği üzere Cüveyni, tamamen Sünni- 
liğin klasik görüş olan imâmetin Kureyşliliğini savunmak- 
ta, buna karşılık, Şiiler'in ve onların bir versiyonu olarak 
Selçuklu ülkesindeki uzantısı olan Bâtıniler'in gerçek ha- 
lifenin Fâtımi halifeleri olduğu görüşünü reddetmektedir. 
Böylece onların gerçek halifenin Mısır halifesi olduğu ko- 
nusundaki propagandalarına cevap vermekte, Sünni görüş 
açısıyla bu meseleyi enine boyuna irdelemektedir. 


Cüveyni'den sonra Şii propagandalara karşı en büyük 
mücadeleyi veren şahıs onun öğrencisi olan Gazâli'dir. 
Gazâli, hocasının yolundan giderek normal kelâmi mesele- 
leri ele alan eserlerine de Şii-Bâtıniler'in görüşlerini redde- 
den kısımlar eklemiştir. Bu cümleden olarak, önemli eser- 
lerinden bir olan e/-İktisâd fi 1-1 tikâd adlı eserinde imâmet 
konusuna bir bahis ayırarak bunun bir zaruret meselesi 
olduğunu ve Şiiler'in iddia ettiği gibi nasla tayin edilme- 
diğini savunmuştur."*27 


1026 Cüveyni, Gıyâsü 'I-Ümem fi İltiyâsi 'z-Zulem (el-Gıyâsi), s. 92 vd. 


1027 Gazâli, e/-İktisâd fi'Lİ tikâd, Mısır, ts., s. 117; eserin Türkçe tercümesi 
için bk. Gazâli, İ#ğikad'da Orta Yol (trc. Kemal Işık), Ankara 1971, s. 181. 
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Fâtımiler'in temsilcisi olarak Doğu İslâm toprakların- 
da faaliyet gösteren Hasan Sabbâh ve onun kurduğu Bâtıni 
teşkilatı, Ehl-i sünnet düşüncesi ve Selçuklular için büyük 
bir tehlike oluşturmuştu. Bu insanlar, propaganda ile yanla- 
rına çekemedikleri halkı korku, tedhiş ve suikastla taraftar 
kılmayı başarıyorlardı. Dışarıdan hıristiyan âleminin, içe- 
riden ise Bâtıniler'in yarattığı bu tür tehlikelerin en kısa ve 
kesin yoldan bertaraf edilmesi gerekmekteydi. Selçuklular, 
bunlara karşı bir taraftan askeri ve siyasi yollarla mücadele 
ederken, diğer taraftan da dönemin âlimleri bu mücadeleye 
fikirleri ve yazdıkları eserler yoluyla katılmışlardır. Böyle- 
ce Selçuklular'ın yürüttüğü siyasi ve askeri mücadele bu 
fikri mücadeleyle takviye edilmiştir. 


Eş'ari ile Ehl-i sünnet'in ihyası gerçekleşmiş, Gazâli 
ile sünnetin ihyası devam etmiştir. Gazâli'nin keskin zekâ- 
sı ve geniş ilmi sayesinde sapık fikirlerle ve Ehl-i sünnet 
düşmanı düşüncelerle mücadele edilmiştir.'93 Eş“ari dü- 
şüncesini yaymak için açılan nizâmiyeler de bu mücade- 
lede Ehl-i sünnet'e en büyük desteği sağlamıştır.“ Ehl-i 
sünnet'in sapık fikirlere karşı başarısı da bu şekilde ger- 
çekleşmiş ve günümüze kadar gelmiştir. Bu mücadelede 
karargâh vazifesi gören nizâmiyeler, bahsedilen düşünce- 
nin başarıya ulaşmasında büyük pay sahibidirler.!%0 


c) Şeriat-Tarikat (Medrese-Tekke) Uzlaşmasının 
Sağlanması 


Bazı âlimlere göre Hz. Peygamber döneminde Suffa 
ashabıyla başlayan tasavvuf, '”! bazılarına göre hicri П. 


1028 A. M. Наѕапеуп, a.g.e., s. 173. 

1029 P. Hitti, П, 662. 

1030 Ahmet Ocak, “Osmanlı Medreselerinde..., s. 769. 

1031 M. Hamidullah, İslâma Giriş (trc. К. Kuşçu), Ankara, ts., s. 121. 
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asırda doğmuş ve gelişmiştir. '*? Doğuşundan itibaren ge- 
lişerek devam eden ve çeşitli mutasavvıflar tarafından de- 
ğişik yorumlarla izah edilen tasavvuf, Selçuklu döneminde 
de önemini muhafaza etmiştir. 


Tasavvuf, zaman içerisinde birtakım farklı yorumlar 
sebebiyle çeşitlenmiş, Hallâc'ın (v. 922) ölümünden sonra 
ise, bazı süfilerin dini emirlere lakayt kalması sebebiyle, 
süfilik (tasavvuf) ile Sünni akide arasında meydana gelen 
uçurum zaman içerisinde derinleşerek artmıştır. Bu duru- 
mun doğru olmadığını ve tasavvufun Sünni akideden ay- 
rılamayacağını bilen süfiler harekete geçtiler. Bunlardan 
biri Buharalı Türk âlim Ebü Bekir el-Kelâbâzi (v. 990) 
Kitâbü 1-Taarruf li-Mezhebi Ehli 1-Tasavvuf adlı eserini 
kaleme alarak tasavvuf ile Sünni akide arsındaki uçurumu 
kapamayı amaçlamıştır. Kelâbâzi'nin bu başlangıcı daha 
sonra Serrâc, Sülemi ve Kuşeyri tarafından devam ettiri- 
lecektir.!%5 


Kelâbâzi'nin yolunu devam ettiren mutasavvıflardan 
Ebü Nasr Abdullah es-Serrâc et-Tüsi'dir (v. 988) yazdığı 
el-Lüma'adlı eserinde, hata yapan mutasavvıfların usul ve 
şeriatı bilmedikleri için bu tür yanlış yollara saptıklarını 
zikreder.'©* Onun öğrencisi Sülemi'nin belirttiğine göre 
Serrâc, felsefi süfilikten ve hulül görüşünden uzak ve ta- 
mamen dini ferâizlerin edasına inanan bir zattı. Tasavvufi 
görüşlerinde kesinlikle şetah ve hulül yoktu.!%5 


Serrâc'la başlayan Sünni tasavvuf hareketiyle birlikte 
tasavvufta ekolleşme dönemi de başlamış oldu. Doğuşun- 


1032 Kuşeyri, Kuşeyri Risalesi (trc. S. Uludağ), 5.17. 

1033 А. J. Arberry, “Kelâbâzi”, ГА, VI, 538. 

1034 Abdülmecid Bedevi, a.g.e., s. 63. 

1035 A. Câmi, a.g.e., s. 672 vd.; S. Dayf, a.g.e., V, 517 vd. 


294 


dan sonra Horasan, Türkistan ve Sind gibi uzak beldelere 
kadar yayılan tasavvuf hareketinin biri Bağdat, diğeri de 
Belh olmak üzere iki ana merkezi oluşmuştu.'”“ Bu şekilde 
iki önemli merkez tarafından temsil edilen tasavvuf hare- 
keti daha sonra Serrâc'la birlikte Nişâbur tarafına kaymış 
ve Belh'in yerini Nişâbur almış, bundan sonra da Nişâbur 
Medresesi ve Bağdat Medresesi olarak anılmaya başlanmış- 
tir.1037 Özellikle Nizâmiye Medresesi müderrislerinin önem- 
li ölçüde temsilcisi oldukları Nişâbur Medresesi ekolü daha 
büyük bir önem kazanacaktır. Zira Selçuklular dönemine 
damgasını vuran önemli mutasavvıfların büyük bir bölümü 
bu medresenin çizgisini devam ettirerek eserler yazmışlar 
ve tasavvufu yaymışlardır. Serrâc'la başlayan bu düşünce 
tarzı onun öğrencisi Sülemi ve arkasından öğrencisi Kuşey- 
ri, Ebü Ali el-Fârmedi ve Gazâli çizgisiyle devam etmiştir.“ 
Bu âlimler Selçuklular döneminin önemli mutasavvıfları 
olup, Selçuklu Devleti'nin genel politikası olan Sünni görüş 
paralelinde bir tasavvuf anlayışı geliştirmişlerdir. 


Selçuklular İslâm dünyasının liderliğini ele almadan 
önce, İslâm dünyasında siyasi, mezhebi ve fikri parçalan- 
mışlığın yanında, bahsedilen tasavvufi sahada da bütün- 
lükten uzak, İslâm dışı çizgiye kaymış süfilik anlayışları 
mevcuttu. Özellikle Şii-Fâtımiler vasıtasıyla yürütülen ve 
Sünni dünyayı yok etmeyi amaçlayan siyasi ve fikri faali- 
yetlerin yanına bu çizgi dışı süfülik hareketleri de katılmış- 
tı. Şii kaynaklı fikirlerden etkilenen bazı süfiler, İslâm'ın 
bâtıni yorumlarına yönelmişler, dinin zâhiri emirlerini kâle 
almayan, onların geçersizliğini kabul eden noktalara kadar 


1036 A. 1. Arberry, s. 147 vd. 

1037 bk. S. Dayf, a.g.e., У, 48 vd.; A. J. Arberry, a.g.m., s. 151 vd; Nüreddin 
Şeribe, a.g.e., s. 48. 

1038 Abdülmecid Bedevi, a.g.e., s. 68. 
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varan yorumlarla insanların kafalarını karıştırmaya başla- 
mışlardı. Şii kaynaklı düşüncelerden etkilenenlerin yanın- 
da, Hint düşüncesinden etkilenen bazı gruplar da hulül vb. 
düşüncelere itibar etmeye baslamisti.!%° 


A 


Nişâbur Medresesi'nin önemli temsilcisi olan Sülemi, 
aynı zamanda Kur'an'ı tasavvufi manada yorumlayarak 
tefsir yazan önemli bir âlimdir. “Tasavvufun aslı Kitap ve 
Sünnet'e dört elle sarılmaktır” diyen Nasrâbâdi'nin!“*9 öğ. 
rencisi olan Sülemi, aynı anlayışı devam ettirerek, bu yö- 
nüyle de kendinden sonra gelenlere tesir etmiş ve tasavvufi 
yorumların Kur'an'a uygun olmasını temin etmiştir." Sü- 
lemi'nin en fazla tesirinde kalan şahsiyetlerden biri de onun 
öğrencisi ve Selçuklulardönemininünlüâlimi Kuşeyri'dir.'02 
O, bu hususta hocasının yolunu izleyerek meseleleri Kur'an 
ve Sünnet çerçevesinde yorumlamaya gayret etmistir.!%5 


Kuşeyri, yazdığı eserlerle bu anlayışın devamını temin 
etmiştir. Yüzden fazla eser sahibi olan Kuşeyri'nin tasavvuf 
sahasındaki en meşhur eseri, âdeta bu yolun mensuplarınca 
el kitabı haline dönüştürülen, er-Risále adlı eseridir. Kuşeyri, 


1039 M. ez-Zühayli, e/-İmâmü'(-Cüveyni, s. 37. 

1040 Kuşeyri, Kuşeyri Risalesi (trc. Süleyman Uludağ), s. 135. 

1041 Süleyman Ateş, İşari Tefsir Okulu, Ankara 1974, s. 92 vd. 

1042 Kendinden sonra gelen âlimlerin ilim ve marifetinden bahsettikleri 
Kuşeyri, zamanının büyük süfilerinden Ebü Ali ed-Dekkâk'ın mec- 
lislerine devam ederek ondan tasavvufi terbiyeyi almış, hocasının 
işareti üzerine zamanın âlimlerinden Ebü Bekir et-Tüsi, İbn Fürek ve 
İsferâyini'nin derslerine devam ederek zâhir ilimlerde de ilerlemiş, İbn 
Fürek ile İsferâyini'nin ilimdeki metotlarını birleştirmiştir. Dekkâk'ın 
vefatından sonra Horasan'ın ünlü şeyhi Sülemi'nin yanında tasavvufi 
terbiyesini tamamlayarak zâhir ve bâtın ilimlerinde erişilmez bir nok- 
taya ulaşmıştı (bk. İbnü's-Salâh, I, 562 vd.; A. Câmi, a.g.e., s. 353 vd.; 
İbnü”l-Cevzi, ХУІ, 148 vd.; İbnü'l-Mülakkın, a.g.e., s. 257 vd.; İbn 
Hallikân, Ш, 205 vd.; İbnü”l-İmâd, Ш, 319 vd.). 

1043 S. Ateş, Sülemi..., s. 221 vd. 
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eserindeki her fikrin her cümlenin şeriat ölçülerine uymasına 
dikkat etmiş, bu ölçülere uymayan süfiler ve onların görüşle- 
rini eserine almamıştır."* Bu sebepten dolayı hocası Sülemi, 
Hallâc'ı kitabına aldığı halde; Kuşeyri, Hallâc gibi süfileri 
kitabına almamıştır." Kuşeyri'nin belirlediği yoldan sonra 
tasavvuf gerilemeden kurtulduğu gibi, çizgi dışı fikirlerin ve 
seri kaynaklara uygun olmayan görüşlerin tasavvuf adı al- 
tında piyasaya sürülmesi veya savunulması da imkânsızlaş- 
mıştır. O, Kitap, Sünnet ve bu değerlere bağlı süfilerin hal- 
lerini, görüşlerini ortaya koymak suretiyle bunun dışındaki 
görüşlerin geçersiz olduklarını ispatlamış oldu. 


Serrâc'la başlayan Sünni tasavvuf görüşü, Nişâbur'da 
Kuşeyri ile devam etmis,!%% onunla birlikte şeriat ile ha- 
kikatin birleşmesi temin edilmiştir. !%7 Tasavvuf tarihinde 
önemli bir iş başaran Kuşeyri, şer'i ilimlere ve tasavvu- 
fa vâkıf olmanın cesareti ile şeriatı tasavvufla barıştırmak 
için, tasavvufu şeriata yaklaştırarak, bu ilmin âhenkli ve 


uyumlu bir izahını yapmıştır.!©“ 


Kuşeyri çizgisiyle sürdürülen şer'i ölçülere uygun ve 
onlarla çelişmeyen tasavvuf anlayışı Kuşeyri'nin öğrencisi 
Ebü Ali el-Fârmedi (v. 1084) ile devam etmiştir. Fârmedi 
bir noktada Kuşeyri ile Gazâli'yi birbirine bağlayan köp- 
rü vazifesi görmüştür.” Ebü Ali el-Fârmedi, Gazâli'nin 
fıkıhta ve tasavvufta üstadı idi. Yazılı eser bırakmamış ol- 


1044 Kuşeyri, a.g.e., s. 28. 

1045 H. Altıntaş, a.g.e., s. 88. 

1046 Ş. Dayf, V, 518 vd. 

1047 Ş. Dayf, V, 621 vd. 

1048 Kuşeyri, a.g.e., s. 17; Süleyman Uludağ, “Kuşeyri”, S.G.A.D., c.VL, 
İstanbul 1995, s. 18. 


1049 bk. A. Câmi, a.g.e., s. 403; Н. Kâmil Yılmaz, “Ebü Ali Farmadi”, 
S.GA.D., с. УП, İstanbul 1995, s. 27 vd. 
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masına rağmen Gazâli'yi yetiştirerek, Sünni tasavvufun 
gelişmesine hizmet etmiştir. Gazâli de İhyd'sında hocasına 
atıflarda bulunarak onun büyüklüğünden bahsetmiştir. 1050 


Selçuklular dönemindeki bu şekillenmeye bakıldığın- 
da, gelişen tasavvufi anlayışın tamamen şer'i emirlere uy- 
gun bir anlayış olduğu açıkça görülür. Bu hem dini emirleri 
gerektiği gibi anlayan ve bunlara uyulması gereğine ina- 
nan âlimlerin tasavvufu açıklarken ulaştıkları bir neticedir 
hem de o dönemde Sünni İslâm âlemi için bir tehlike teşkil 
eden Şii-Bâtıni fikirlere karşı Sünni görüşün tasavvufi an- 
layışının Kur'an ve Sünnet'e bağlı olarak ortaya konmuş 
şeklidir. Özellikle Bâtıniler'in insanların kafalarında oluş- 
turdukları şer'i emirlerin zâhirlerinin geçersiz ve bunların 
bâtıni kısmının önemli olduğu; bunun da ancak mâsum bir 
ımam vasıtası ile öğrenilebileceği anlayışı karşısında, Sün- 
niulemanın Kitap ve Sünnet”edayanarak verdiği cevaptır.'”! 


Nizâmiye Medresesi müderrisleri bir taraftan Ehl-i 
sünnet dışı fikirlere karşı Kur'an ve Sünnet'e dayalı fıkhi 
ve kelâmi meseleleri geliştirip, bunları öğrencileri vasıta- 
sıyla halka yaymaya ve ülke geneline hâkim kılmaya çalış- 
mışlardır. Diğer taraftan yine Sünni öğretiye uygun olarak 
gelişen, uzun zamandan beri çeşitli tartışmalar ve savunma- 
lar arasından süzülerek gelen, aynı zamanda şer'i kurallara 
bağlı süfiler tarafından yaşanan Sünni tasavvufa sahip çık- 
mışlardır. Zira her ne kadar tefsir, hadis, fıkıh, kelâm gibi 
ilimler bu medreselerde öğretilerek insanlar Sünni kaideler 
etrafında eğitilip, Şiilik, Bâtınilik ve diğer Ehl-i sünnet dışı 
fikirlere karşı zihnen teçhiz edilip, Sünniliği savunacak 
şekilde donatılıyorlarsa da dinin zâhiri emirleri kadar, bu 


1050 H. K. Yılmaz, a.g.m., s. 30. 


1051 Bu konuda bk.-Ahmet Ocak, “Selçuklular Döneminde Bağdat ve Çev- 
resinde Tasavvuf Hareketleri”, Irak Dosyası I, İstanbul 2003, s. 91 vd. 
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emirlerin (Şii-Bâtıni fikre sahip olanların anladığı manada 
olmasa da) bâtıni, yani tasavvufi manalarını bilmek de ge- 
rekmekteydi. Çünkü tasavvufa, dinin bu yönlerini açıkla- 
ması bakımından “fıkh-ı bâtın” diyenler de vardır." Nizâ- 
miye medreselerinin gayesi genelde Sünniliği korumak 
olduğuna göre Sünni tasavvuf da bunun içinde olmalıydı. 
Bu yüzden Selçuklu dönemi üniversiteleri olan Nizâmiye 
medreselerinin bu hareketin dışında kalmadıkları ve mese- 
leyle akademik seviyede ilgilendikleri görülmektedir. 


Nizâmiye Medresesi müderrislerinden önemli şahsiyet- 
lerin tasavvuf konusuna olumlu yaklaştıkları görülmekte- 
dir. Nitekim Bağdat Nizâmiye Medresesi'nin ilk müderrisi 
olan Ebü İshak eş-Şirâzi'nin (v. 1083) öğrencilerinden ba- 
zılarında bu durumu tespit etmek mümkündür. Ebü İshak'ın 
en büyük öğrencilerinden Ebü”l-Kasım el-Askeri (v. 1080) 
çok müttaki, âbid ve zikir esnasında çok ağlayan biriydi.!©5 
Başka bir öğrencisi Muhammed b. Half et-Tikriti (v. 1132) 
ise Ebü İshak’ta okuduktan sonra insanlardan uzaklaşarak, 
bir ribâta yerleşmiş ve vaktini ibadetle geçirmiştir. Yaşadığı 
çağın şeyhi ve asrının zâhidi idi." Ebü İshak, öğrencileri- 
ne zâhir ilimleri öğretmenin yanında onların süfi meşrepli 
olmalarına ve bir şeyhten tasavvuf terbiyesi almalarına ses 
çıkarmayarak bu duruma rızasının olduğunu göstermiştir. 


Tasavvufa yakın ilgiyi Nişâbur Nizâmiye Medresesi 
müderrisi İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni'de de (v. 1085) 
görmek mümkündür. Cüveyni esasında tasavvufa hiç de 
yabancı olmayan bir aileden gelmekteydi. Nişâbur'da ça- 
бип imamı olan babası Ebü Abdurrahman el-Cüveyni (v. 
1052 Abdülbâri en-Nedevi, Tasavvuf ve Hayat (trc. Mustafa Ateş), İstanbul 

1974, s. 36. 

1053 İbn Kesir, XII, 131. 
1054 Sübki, VI, 103, nr. 2. 
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1039), Kuşeyri (v. 1072) ve dönemin meşhur süfilerinden 
Ebü Said-i Ebü'l-Hayr'la birlikte Sülemi'nin müridi 1ат. 19° 
Cüveyni'nin amcası olan Ali b. Yusuf el-Cüveyni de devrin 
önemli şahsiyetlerinden ilim tahsil etmiş, tasavvufi yönü 
ağır basan ve bu sahada bir de eser yazan kişidir.'*“ Zâhiri 
ilimlerin yanında tasavvufa da bu kadar âşina olan bir çev- 
rede yetişen Cüveyni, zamanın büyük muhaddisi ve Hi/- 
yetü 'I-Evliyâ müellifi Ebü Nuaym el-İsfahâni'nin yanında 
yetişmiş! ve onun gözde müridlerinden olmustu.!%% Cü- 
veyni, cuma günleri görev yaptığı camide vaaz meclisleri 
kurardı. Bu meclislerinde süfilerin hallerinden anlatırdı. 
Ne zaman tasavvuf ilminden ve süfilerin hallerinden bah- 
setse dinleyenleri ağlatırdı.'*”* 


Cüveyni'nin bu özelliğini Nizâmiye Medresesi'nde 
yetiştirdiği bazı talebelerinde de görmek mümkündür. Cü- 
veyni'nin talebesi olmakla birlikte Kuşeyri'nin de mürid- 
lerinden olan Ebü”l-Kasım el-Ensâri en-Nisâbüri (у. 1118) 
böyledir."*““ Aynı şekilde, bu iki hocadan yetişen, Bağdat ve 
diğer yerlerde verdiği vaazlarla yetiştiği hocasının büyük- 
lüğünü gösteren Ebü Bekir Muhammed b. Ali es-Sâlihâni 
(у. 1135)'% ve Cüveyni ile mutasavvıf Ebü Ali el-Fâr- 
medi'den yetişen, Horasan'ın sayılır süfilerinden ve eser 
sahibi süfi âlim Ebü Abdullah Muhammed b. Hameviyye 


1055 Sülemi, a.g.e., s. ІХХ vd.; Süleyman Ateş, Sülemi ve Tasavvufi Tefsiri, 
İstanbul 1969, s. 55 vd. 

1056 М. ez-Zühayli, a.g.e., s. 52. 

1057 Şemseddin ez-Zehebi, Tdrihu'/-İslâm ve Vefeyâtü'i-Meşâhiri ve 'l-A Чат 
(421-430) (tah. Ömer Abdüsselâm et-Tedmüri), s. 275; İbn Hallikân, І, 91. 

1058 M. S. Şeyh, a.g.m., s. 241. 

1059 İbn Hallikân, Ш, 168 vd. 

1060 Yâfii, Ш, 203; Zehebi, e/-İber II, 400; bk. İbnü?1-İmâd, IV, 95. 

1061 bk. Yâfii, II, 258. 
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el-Cüveyni ez-Zâhid (v. 1135) gibi şahsiyetleri göstermek 
mümkündür.!0©2 


Şurası muhakkak ki Cüveyni'nin yetiştirdiği talebele- 
rin en meşhuru İslâm'a yaptığı hizmetler ve ilimdeki bü- 
yüklüğü sebebiyle, “Hüccetülislâm” lakabını alan İmam 
Gazâli'dir. Bu büyük âlim Nizâmiye Medresesi'nde ye- 
tişmiş ve orada müderrislik yapmıştır. Kendinin büyüklü- 
güne, ilmine, Nizâmiye Medresesi etki ettiği gibi; kendisi 
de Nizâmiye Medresesi'ndeki eğitime ve medresenin fikri 
yapısına etki etmiştir. 


Cüveyni, sadece zâhiri ilimlerde Gazâli'ye tesir et- 
mekle kalmamış, tasavvuf konusunda da onu etki altında 
bırakmıştır." Cüveyni'den sonra Gazâli üzerinde tasav- 
vufi yönde etkisi olan en büyük şahsiyetlerden biri de Ebü 
Ali el-Fârmedi'dir (v. 1084). Gazâli Nişâbur'da iken Ebü 
Ali el-Fârmedi'nin sohbetlerine katılarak ondan tarikat al- 
mış, verilen vazifeleri yerine getirmiştir. Zikre devam et- 
miş ve manevi yolda terakki sağlayarak, tasavvufun fikri- 
yat ve tatbikatı hakkında pek çok şey öğrenmişti.!9“* 


Gazâli bu haliyle taklidi yenme bakımından önemli bir 
merhale katettiği gibi, şeriat-tarikat çekişmesine de bir çö- 
züm getirmiştir. Abdülkerim el-Kuşeyri (v. 1072) yazmış 
olduğu meşhur risalesi ile tasavvufun Ehl-i sünnet mez- 
hebine uygunluğunu ispata çalıştığı gibi, daha sonra gelen 
Gazâli de bu hususu zihinlere kuvvetle telkin etmeyi başar- 
mıştır.“ Bu haliyle Kuşeyri, tasavvufla şeriatı barıştırmak 
için, tasavvufu şeriata yaklaştırmıştır. Gazâli ise şeriatı 


1062 bk. İbnü”l-İmâd, IV, 95. 

1063 M. Said Şeyh, a.g.m., s. 241. 

1064 Sübki, VI, s. 209; М. S. Şeyh, a.g.m., s. 206; Salih Ahmed eş-Şâmi, el- 
İmâmü'l-Gazâli, s. 107 vd. 


1065 F. Köprülü, Türk Edebiyatinda İlk Mutasavvıflar, s. 16. 
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tasavvufa yaklaştırmak suretiyle aynı neticeye ulaşmıştır. 
Bu çalışmalar, tasavvufu, Sünni çevreler gözünde şüpheli 
ve mahzurlu olmaktan çıkarmış, insanlar arasında yayılma- 
sına imkân hazırlamıştır." Gazâli, “Sünnilik'le tasavvuf 
arasında, her ikisini de güçlendiren bir uzlaşma tesisine 
muvaffak olmuştu. Bu uzlaşma, daha sonraki zamanlarda 
İslâm varlığına zarar verebilecek rakip şartların etkisiz hale 
getirilmesine bir mukavemet unsuru olmuştur. 7967 


Gazâli, “Sünni İslâm inancına yeniden hayatiyet ka- 
zandırmış, İslâm düşüncesine canlılık vermiştir. Bu hu- 
susta onun tasavvufi fikirlerinin çok büyük rolü olmuştur. 
Tasavvufu, Kur'ân-ı Kerim ve hadis-i şeriflerin ışığında 
açıklayarak Allah sevgisine meşruiyet kazandırmıştır. O, 
sadece Allah sevgisine değil, fakat bütün tasavvufa meşru- 
iyet kazandırmış, bu ilmin İslâm ilimleri arasında mütalaa 
edilmesine sebep olmuştur.” Bu haliyle Gazâli, sade- 
ce İslâm tasavvufuna hizmet etmekle kalmamış, tasavvuf 
onunla birlikte yeni bir devreye girmiş ve İslâm kültüründe 
âdeta resmi bir hüviyet kazanmıştır. Gazâli'den önce Ehl-i 
sünnetin çoğunluğu tasavvufa karşı iken; Gazâli gibi İs- 
lâmi ilimlerde otorite sayılan bir kimsenin tasavvufu kabul 
etmesi ve şahsında yaşaması, tasavvufun İslâm'a uygunlu- 
ğu için âdeta bir delil teşkil etmiş, tasavvufa karşı menfi tu- 
tum değiştiği gibi, büyük çoğunluk tarafından hukuki ola- 
rak görülmeye başlanmıştır. Gazâli'den sonraki ulemanın 
büyük çoğunluğu kendisi gibi iki yönlü olmuş; bir yönüyle 
şeriatı, diğer yönüyle tasavvufu temsil etmislerdir.!% Yani 
dinde hoca, tarikatta şeyh hüviyetini muhafaza etmişlerdir. 
1066 Kuşeyri, a.g.e., s. 17; H. G. Yurdaydin, “Türkiye'nin Dini Tarihine 

Umumi Bir Bakış”, 4.U.I.FD., c. IX (1961), s. 110. 

1067 А. J. Arberry, a.g.m., s. 156. 
1068 H. Altıntaş, a.g.e., s. 91. 


1069 Mehmet Bayrakdar, İslâm Е elsefesine Giriş, Ankara 1988, s. 242 vd.; 
Hilmi Ziya Ülken, İslâm Felsefesi, s. 239. 
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“Gazâli'nin İslâm dünyasındaki etkisi ölçülemez. O, 
tasavvufu dinin bütünleyici bir parçası haline getirerek 
Sünni İslâm'ı yeniden kurmakla kalmadı, aynı zamanda ta- 
savvufu gayri İslâmi unsurlardan ayıklayarak ıslah etti ve 
onu Sünmniliğin hizmetine sundu. O, uzun bir tarihi gelişme 
çizgisinin son noktasını temsil etmektedir. Süfilik onun et- 
kisi sayesinde icmâın tasvibine mazhar oldu. İslâm, yeni 
bir yaşama canlılığına kavuştu ve bu cazibeyle Afrika, Orta 
Asya ve Hindistan'da geniş kitleleri sınırları içine aldı. 
Bundan böyle çok kere büyük bir kelâmcı ile büyük bir 
süfiyi aynı kişilikle bulma imkânı doğdu. Biraz sonra da 
görüleceği gibi bu gelişme, kelâmı eski şekli esasları üzeri- 
ne değil, yenilik ve bütünlük arzeden bir esas üzerine kuran 
birçok orijinal düşünürün yetişmesini sağladı.” Bu te- 
sir sadece, Gazâli'nin yaşadığı çevrede değil, İspanya gibi 
uzak beldelerde de kendini açık bir şekilde göstermiştir. !””! 


Gazâli, hocaları Cüveyni ve Ebü Ali el-Fârmedi saye- 
sinde yetişerek olgunlaşmış, keskin zekâsının iyice parıl- 
daması mümkün olmuştur. Onun tasavvufa getirdiği yeni 
çehre ile bazı çevrelerdeki sakıncalı pozisyonu ortadan 
kalkmıştır. Fakat tasavvuf her zaman herkes tarafından 
aynı kabulü ve toleransı görmüş bir hareket değildir. Do- 
guşundan itibaren onu İslâm'ın özü sayanların yanında, İs- 
lâm dışı bir hareket olarak kabul edenler de olmuştur. Bu 
yüzden zaman zaman taraflar arasında sert tartışmalar cere- 
yan etmiştir. Fakihler ve kelâmcılar, mutasavvıfların niyeti 


1070 Fazlurrahman, İslâm, s. 176; Hasan Şahin, “Gazâli ve Tasavvuf”, Ebü 
Hâmid Muhammed el-Gazâli, Kayseri 1988, s. 98. 

1071 М. Watt, İslâm'ın Avrupa 'ya Tesiri (trc. Hulusi Yavuz), İstanbul 1986, 
s. 52; Cavit Sunar, Varlık Hakkında Ana Düşünceler, Ankara 1977, s. 
175; İsmail Hakkı İzmirli, İslâm Mütefekkirleri ile Garp Mütefekkirle- 
ri Arasında Mukayese, s. 10. 
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amelden üstün tuttuklarını, sünneti farza tercih ettiklerini 
söyleyerek Ehl-i sünnet akidesinin dışında olduklarını sa- 
vunuyorlardı.'“? Bazı mutasavvıfların taşkın davranışları 
da onlara malzeme temin ediyordu. Buna karşılık mutasav- 
vıflar da zâhir ulemasını; şekilci, resmiyetçi ve öze yaban- 
cı olmakla suçluyordu. Bu çekişmeler hayli zaman devam 
etmiştir. Mutasavvıfların şeriatın hüküm ve amellerinden 
uzaklaşmasıyla tasavvuf şeriattan uzaklaşmış, zâhir ulema- 
sının da şekle bağlı kalmasından dolayı da şeriat tasavvuf- 
tan uzaklaşmış idi.” 


İslâm âlemindeki bu çatışma ve ikilik Kuşeyri ve 
arkasından Gazâli'nin gayretleriyle ortadan kalkmıştır. 
Gazâli'ye kadar kelâm, fıkıh ve hadis âlimleri tasavvufa 
şüpheli bir nazarla bakıyor, bazan da onu bir ilhad hareketi 
olarak görüyorlardı. Gazâli bu düşünceyi yıktığı gibi, İs- 
lâm inancına da yeniden hayatiyet kazandırmıştır. Bunda 
Gazâli'nin tasavvufi fikirlerinin tesiri büyük rol oynamış, 
Kur'an ve Sünnet ışığında meşruiyet kazanan tasavvuf, 
artık İslâm düşüncesi içinde kabul edilmeye başlanmış, 
herkes tarafından kabul edilebilecek Sünni bir düşünce ve 
yaşayış haline gelmiştir.!*”* 


Gazâli sayesinde tasavvufla dini şuuru geliştirmek ve 
şahsi tecrübeler yaparak ilâhi bilgileri öğrenmek imkânı or- 
taya konmuştur. Yine onun sayesinde tasavvuf, Ehl-i sün- 
net'in görüşleriyle bağdaşır hale gelmiştir.'9 Gazâli bu ha- 
liyle, medreseyi temsil eden şeriatçılarla, tekke mümessili 


1072 L. Massignon, “Tasavvuf”, ТА, ХІ, 27. 

1073 S. Uludağ, Kuşeyri Risalesi, s. 17. 

1074 H. Altıntaş, a.g.e., s. 91; T. J. De Boer, a.g.e., s. 110; S. H. Nasr, a.g.e., s. 304. 

1075 Í. A. Çubukçu, Сага? ve Şüphecilik, s. 81; 1. A. Çubukçu, Сага? ve 
Kelâm Felsefesi, Ankara 1970, s. 21. 
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olan tarikatçılar arasındaki anlaşmazlığı ortadan kaldırarak 
şeriat-tarikat(medrese-tekke) uzlaşmasınıtemin etmiştir.!97* 


` w°. as ` 


Gazâli'nin yetiştirdiği öğrencilerinde de bu tasavvufi 
hususu görmek mümkündür. '°77 Gazâli de Ebü İshak ve 
Cüveyni gibi Nizâmiye Medresesi hocalarının yolundan 
giderek öğrencilerine sadece zâhiri ilimleri vermekle kal- 
mamış, tasavvuf ilmini öğrenmelerine de vesile olmuştur. 


Nizâmiye Medresesi'nin önemli simalarından biri de 
İmam Gazâli'nin kardeşi ve “Mecdüddin” lakabıyla tanı- 
nan Ahmed el-Gazáli dir (v. 1126). O da kardeşiyle beraber 
fıkıh ilmi tahsil ettikten sonra süfiyye yoluna meyletmiş, 
fakat vâizliği ve uzlete meyliyle ön plana çıkmıştır.“ Ah- 
med el-Gazâli'nin tasavvufi kişiliği kardeşinden daha ağır 
basar ve ondan daha değişik bir tasavvuf anlayışına sahip- 
tir.” Ahmed el-Gazâli'nin tasavvuftaki hocası Ebü Be- 
kir en-Nessâc'dır.'““9 Nessâc, İmam Gazâli'nin şeyhi Fâr- 
medinin yetişmesinde de önemli yeri olan Ebü'l-Kasım 
el-Cürcâni'nin müridlerindendir. Dolayısıyla Şeyh Cürcâni 
iki kardeşin yetişmesinde de önemli etkiye sahiptir. Selçuk- 
lular döneminin önde gelen mutasavvıflarından olan Ahmed 
el-Gazâli, sadece kendi döneminde vaaz ve nasihatleriyle 


1076 М. Ş. Günaltay, “Selçuklular Horasan'a İndikleri Zaman İslâm Dünya- 
sının Siyasal, Sosyal, Ekonomik ve Dini Durumu”, Belleten, c. VII, sy. 
25 (1943), $. 94. 

1077 Bunlardan biri olan Ebü İshak el-Ganevi er-Rakki es-Süfi (v. 1148), Şâfii 
mezhebinde fakih olmanın yanı sıra süfi yönü de bulunan bir şahsiyetti 
(bk. Yâfii, ш, 279). 

1078 İbn Kadı Şühbe, І, 309 vd.; İbnü”s-Salâh, I, 397 vd.; K. Gani, a.g.e., s. 660. 

1079 İbnü”1-Mülakkın, a.g.e., s. 102 vd.; Ahmed el-Gazâli'nin kerametleri 
görülmüş olmasına rağmen, bazı âlimlerce hezeyan kabul edilen sözle- 
ri de mevcuttur. Devrin büyük mutasavvıflarından Yusuf-i Hemedâni de 
onun meclisinde bulunmuş ve söylediklerini şeri ölçülere uygun bulma- 
mıştır (bk. Zehebi, е/-/рег; Il, 413). 

1080 А. Câmi, a.g.e., s. 408. 
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insanları etkilemekle kalmamış, yetiştirdiği talebeleriyle ve 
düşünceleriyle sonradan gelenleri de etkilemiştir. Bunların 
en meşhurları Hemedan kadısı Aynülkudât el-Hemedani (у. 
1130)" ve Nizâmiye Medresesi müderrislerinden Şeyh 
Ebü'n-Necib es-Sühreverdi'dir (у. 1167).!%®? 


B) NİZAMİYE MEDRESELERİNİN YIKICI 
FAALİYETLERİN ÖNLENMESİ ve DEVLET 
BÜTÜNLÜĞÜNÜ KORUMADAKİ ROLÜ 


Şia'nın kendi iç ihtilaflarından doğan ve Cafer-i Sâ- 
dık'ın büyük oğlu İsmail'in imâmetine inanan İsmaililer 
ihtilalci bir fırka olarak İslâm tarihinde etkin rol oynamış- 
lardır. Fâtımiler'in kuruluşuyla beraber atağa geçen Şiiler, 
açılan Dârülhikme'den yetişen dâiler vasıtasıyla fikirleri- 
ni İslâm âleminde yaymaya başladılar. ° Fâtımi Halifesi 
Müstansır'ın oğulları arasında çıkan ihtilafta Nizâr yeni- 
lerek ölmüş, savaşı kazanan Müsta'li de halifeliği ele ge- 
çirmişti.!“*4 Nizâr'ın gerçek halife olduğuna inanan Hasan 


1081 Genç yaşında ilim yolunda büyük mesafeler kateden bu âlim, dönemin 
önemli şahsiyetlerinden olmuş ve ders verecek duruma gelmişti. Ahmed 
el-Gazâli Hemedan'a gelince onun yoluna yönelmiş ve müridlerinden ol- 
muştu. Kendisini çekemeyenler onu zındıklıkla itham ederek, Hemedan”da 
derisini yüzdürüp katlettirdikten sonra, cesedini ders verdiği medresenin 
önünde asarak yaktılar (bk. Zehebi, e/-/ber, II, 426; Süleyman Uludağ, 
“Aynu'l-Kudat Hemedâni”, S.G.A.D., с. VII, İstanbul 1995, s. 46 vd.). 

1082 Devrin süfi, fakih ve meşayihinden olan Sühreverdi, meşhur filozof 
Şehâbeddin es-Sühreverdi'nin de amcasıdır (bk. Sübki, УП, 173 vd.; İb- 
nü”l-Esir, ХІ, 333; İbn Kesir, ХП, 254; İbn Hallikân, Ш, 204 vd.; Ethem 
Cebecioğlu, “Abdulkahir Ebu'n-Necib Sühreverdi”, S.G.A.D., с. VII, 
İstanbul 1995, s. 66 vd.). 

1083 M.A. Köymen, Selçuklu Devri..., s. 207. 

1084 Fâtımi Halifesi Müstansır (1035-1094) kendinden sonra, Şii gelene- 
gine uygun olarak büyük ve dirayetli oğlu Nizâr'ı halef tayin etmiş- 
ti. Müstansır'ın son günlerinde devlet yönetimini, vezirliğe getirilen 
Ermeni asıllı Bedr el-Cemâli ele geçirmişti. Bedr el-Cemâli”den son- 
ra vezirlik görevine geçen oğlu Efdal, Müstansır'ın vefatından sonra 
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Sabbâh Şii hareketini Selçuklu ülkesine taşımış ve doğru- 
dan doğruya Selçuklular'ın kurduğu düzeni yıkmayı hedef- 
lemisti.!%5 İsmaililik-Nizârilik-Bâtınilik adlarıyla anılan 
bu hareket ideolojik bir görünümle Selçuklu ülkesinde 
büyük karışıklıklara sebebiyet vermiştir.'“**© Silaha silah- 
la cevap verme ihtiyacından dolayı bu fırkaya karşı fikri 
bir mücadele başlatılmış ve nizâmiyeler bu mücadelenin 
merkezi olarak büyük görevler icra etmişlerdi. İslâm, XI. 
asırda Haçlı taarruzlarıyla ortaya çıkan dış tehlike yanında, 
içeride ortaya çıkan Râfızi fikirlerle de iç tehlike ile karşı 
karşıyaydı. Bu tehlikeyi bertaraf etmek yine Selçuklular 
sayesinde olmuştur. Bu nedenle, İslâmiyet'i kurmak şerefi 
Araplar'a ait olsa da onu yaşatmak ve Araplar nisbetinde 
yaymak şerefi Türkler'e aittir. 05 


a) Bâtıni Fikirleri Engellemesi 


Hasan Sabbâh ve arkadaşlarına göre Müstansır'ın bü- 
yük oğlu Nizâr gerçek halifeydi. Fâtımiler tarafından eği- 
tilerek yetiştirilen Hasan Sabbâh, Mısır'dan ayrılarak bu 
inancını İran ve Horasan'da yaymaya çalıştı. “İmam mes- 
turdur ve davet onadır” akidesini ortaya atıp geliştirerek 
faaliyetlerine başladı. 8 İnsanlara İsmaili-Nizâri mezhebi- 


onun vasiyetine uymayarak Nizâr'ı öldürüp, Müstansır'ın diğer oğlu 
Müsta'liyi kendi şahsi çıkarları için daha faydalı gördüğünden dolayı 
halife ilan etti (1094). Fakat gerek Şii geleneğine göre, gerekse baba- 
sının vasiyetine göre büyük oğul Nizâr'ın halife olması gerektiğine 
inananlar bu durumu kabul etmediler. Onların inancına göre gerçek 
halife Nizâr olup, Müsta'li”nin halifeliği meşru değildi. Bu durum, İs- 
maililer'in Müsta'li (Müsta'liyye) ve Nizâr (Nizâriyye) taraftarı olarak 
ikiye bölünmesini de beraberinde getirdi (bk. B. Lewis, “İsmaililer”, 
İA, УЛ, 112; Eymen Fuad Seyyid, “Fâtımiler”, DİA, ХП, 231 vd.) 


1085 А. М. Наѕапеуп, a.g.e., s. 70; M.A. Köymen, a.g.e., s. 209. 
1086 N. К15йї, a.g.e., s. 18. 

1087 O. Turan, Selçuklular ve İslâmiyet, İstanbul 1980, s. 65. 
1088 H. Í. Hasan, T. D. Fâtımiyye, s. 367 vd. 
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nin propagandasını yapmaya, dâiler ve fedâiler vasıtasıyla 
taraftar toplamaya başladı. Böylece Hasan Sabbâh, Fâtımi 
Devleti'nin dıştan yaptığı fiili müdahaleyi Selçuklu ülke- 
sinin içine taşıyarak, bilhassa şehirlerdeki fakir tabakaya 
etki etmiş; Sünniler'e karşı geniş bir ideolojik mücadele 
başlatarak kurulu sosyal düzeni sarsmayı amaçlamıştır. !% 


Hasan Sabbâh'a bağlı Bâtıniler, özellikle dağlık ke- 
simlerdeki kaleleri ele geçirerek buraları kendilerine üs 
olarak seçmiş, faaliyetlerini buralardan yönlendirmişlerdir. 
Bu fırka suikastı bir sanat haline getirerek fedâiler vası- 
tasıyla kendilerine muhalif kişileri ortadan kaldırmıştır.0** 
İnsanlar üzerinde korku yaratarak fikirlerini yaymışlar ve 
kandırabildikleri şahısları İslâmi akideden uzaklaştırmış- 
lardır. Hz. Peygamber'in ve şer'i amellerin lüzumsuzluğu- 
nu telkin etmiş, hakikatin ancak mâsum bir imam sayesin- 
de öğrenilebileceğini propaganda etmişlerdir. !°°' Böylece 
Selçuklular'dan gayrı memnun insanları ele geçirerek taar- 
ruz özellikli bir ihtilal akidesi geliştirmişlerdir.!"*? 


Bu grup, yolları keserek insanları öldürüyor, her türlü 
kötülüğü işlemekten çekinmiyorlardı. Kendilerine muhalif 
gördükleri kimseleri fedâiler vasıtasıyla katlediyorlardi.!%% 
İnsanlar üzerinde yarattıkları korku ve kandırdıkları kişiler 
yüzünden toplum “Bâtıni taraftarı” ve “Bâtıni aleyhtarı” 
olmak üzere ikiye bölünmüş gibiydi. Bâtıni taraftarı olan- 
lar da Bâtıni aleyhtarı olanlar da ölüm tehlikesiyle karşı 
karşıya idiler. Bâtınilik aleyhinde olanları Bâtıniler, lehte 
olanları da devlet takibata uğratıp öldürüyordu. İnsanlar 


1089 М. A. Köymen, a.g.e., s. 209 vd. 

1090 A, M. Hasaneyn, s. 72 vd.; Р. Hitti, П, 688. 

1091 P. Hitti, П, 689. 

1092 В. Lewis, İsmâililer, ѕ. 1122. 

1093 R. Dozi, a.g.e., s. 98; А. М. Наѕапеуп, a.g.e., s. 73; 1. Z. Eyüboğlu, Bütün 
Yönleriyle Tasavvuf Tarikatler Mezhepler Tarihi, İstanbul 1990, s. 344. 
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korku içinde yaşamaya, birbirlerini zındıklıkla itham etme- 
ye ve haksız yere jurnallemeye başlamıştı." Devletin ileri 
gelen şahsiyetleri ve önde gelen âlimler bile Bâtıni olmak 
ithamından kendilerini kurtaramadılar.!©5 


Yeni kaleler ve yeni suikastlar birbirini takip etmiş- 
tir. Halk arasında o kadar dehşet ve korku salmışlardı ki 
evinden sabahleyin işine giden bir insan, ikindi vakti geçti 
de evine dönmediyse, artık hane halkı ondan ümit keserdi. 
Türlü türlü desiseler kullanarak insanları kaçırır ve onla- 
rı öldürdükten sonra kuyulara atarlardı.'*** Melikşah'tan 
sonra şehzadeler arasında çıkan taht kavgaları sebebiyle 
devletin gücü azalıp, buna karşılık Bâtıniler'in gücü ve 
kötülükleri artınca, halk arasında korku ve endişe artmaya 
başladı. Bu yüzden halk iki kesime bölündü. Bir kısmı bun- 
lara açıktan açığa düşmanlık ederek onlarla çarpıştı, diğer 
kısmı ise onlarla barışık yaşama şeklini tercih etti. 


Hasan Sabbâh'ın müntesipleri daha çok cahil dağlılar- 
dan meydana gelmekteydi. Kaynakların ifadesi ile, “... solu 
ile sağını birbirinden ayıramayan, dünyadaki gelişen olay- 
lardan haberdar olmayan kimseler...” bu hareketin insan 
kaynağını oluşturmaktaydı. Bu tür insanların oluşturduğu 
kitleden istifade eden Hasan Sabbâh, onlara ceviz, bal ve 
haşhaştan oluşan özel bir karışım yedirerek dimağlarını 
uyuşturmakta, bu şahıslar özel olarak hazırlanmış (yalan- 
cı) cennetlerde çeşitli nimetler ve güzellikler içerisinde bir 
süre tutulmaktaydı.'*“ Uyanmaya yakın çıkarıldığı bu cen- 


1094 Bündâri, a.g.e., s. 67 vd.; M.A. Köymen, a.g.e., s. 218. 

1095 Kirman melikinin Bâtınilik”le itham edilerek öldürülmesi bunun ör- 
neklerindendir (bk. Bündâri, a.g.e., s. 67 vd.). 

1096 İbnü”l-Cevzi, ХУП, 63; İbnü'l-Esir, X, 314. 

1097 İbnü'l-Cevzi, ХУП, 63 vd. 

1098 İbnü”l-Cevzi, ХУП, 64; İbn Kesir, ХП, 171; N. Çağatay-İ. A. Çubuk- 
çu, a.g.e., s. 92; Tahsin Yazıcı, “Fidâi”, DIA, ХШ, 53. 
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net, kendisine verilen suikast görevini yerine getirmesine 
karşılık olarak o şahsa vaat edilmekteydi. 


Beyinleri Bâtıni propaganda ile yıkanmış ve kendileri- 
ne gerçek sandıkları yalancı cennet gösterilmiş şahıslar, is- 
tenilen her şeyi yapacak şekilde kandırılmaktaydı. Liderle- 
rine o kadar körü körüne bağlıydılar ki, “Bunlardan bir tek 
kişi, kendisinin öldürüleceğini bile bile, bir cemaate hücum 
eder ve onları âşikâre öldürürdü.”“** Fedâiler, Bâtınilik 
davasına muhalif olan herkese karşı kesin çözüm kastıyla 
“imha timi” gibi kullanılmışlardır.!! Seçilen bu insanların 
son derecede cahil olmaları ve gayet mükemmel bir şekil- 
de ikna edilmiş olmaları, canları pahasına verilen görevleri 
yerine getirmelerini sağlıyordu. Bu konuda sadece fedâiler 
değil, onların aileleri de yapılan vaatlerle ikna edilmişlerdi. 
O kadar yüce bir dava için savaştıklarına inanıyorlardı ki 
bu uğurda ölmek şeref verilen görevi yerine getirememek 
şerefsizlik addediliyordu. !!©' 


Bâtıniler'in kötülükleri artıp, insanlar bunlardan muz- 
darip olmaya başlayınca, Sultan Melikşah, Hasan Sabbâh'a 
bir elçi gönderip yaptığı kötülükleri sayarak, kendi emirle- 
rine itaate davet etmiş, ümera ve ulemaya karşı işlemiş ol- 
duğu cinayetlerden vazgeçmesini istemişti.“ Hasan Sab- 
bâh, Melikşah'a verdiği cevapta, sultanın isteklerini yerine 


1099 Bündâri, a.g.e., s. 67. 

1100 М. Şemseddin Günaltay, “Anarşist Dervişler Çetesi (Haşşaşin)”, 
Hurâfetten Hakikate (nşr. Ahmet Gökbel), İstanbul 1997, s. 161 vd. 

1101 Musul emirini öldürmeye gönderilen sekiz fedâiden yedisi emiri öl- 
dürdükten sonra yakalanarak öldürülmüş, biri kaçarak kurtulmuştu. 
Kurtulan fedâinin annesi bu durumu bilmediği için, kendi oğlu da öl- 
dürülmüş diye bayramlık elbiselerini giyerek oğlunun şehid olmasına 
sevinmişti. Daha sonradan kendi oğlunun kurtulduğu anlaşılınca, bay- 
ramlık elbiselerini çıkarmış ve kederinden saçını, başını yolmuştu (bk. 
R. Dozi, a.g.e., s. 398 vd.). 

1102 İbnü”l-Cevzi, ХУП, 64; М. Şerafeddin, “Fâtımiler... ”, s. 22; Nasrullah 
Felsefi, a.g.e., s. 781vd. 
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getirmek bir tarafa, onu tehdit etmekten bile kaçınmadı. 
Kendilerine intihar etmeleri emredilen iki fedâi bu emri he- 
men yerine getirirlerken,!!% Hasan Sabbâh da elçiye döne- 
rek, “Git sultanına söyle bana bu şekilde itaat eden 20.000 
adamım vardır” dedi. Elçi Melikşah'a döndüğünde gördük- 
lerini anlatınca, sultan bunları hayretler içinde dinlemisti.!!% 


Bâtıniler?in Selçuklu ülkesinde hem doğuda hem de 
batıda etkili olmaya başlamaları karşısında durumun cid- 
diyetini kavrayan Sultan Melikşah, meseleyi daha ciddi 
planda ele alma gereği duyarak, bunların ortadan kaldırı!- 
maları için üzerlerine kuvvet sevketmişse de ömrü buna 
vefa etmemiştir."'*© Melikşah'ın vefatından sonra evlatları 
arasında baş gösteren taht mücadeleleri Bâtıniler'in gelişip 
güçlenmelerine zemin hazırlamıştı. Buna rağmen Berkya- 
ruk ve Muhammed Tapar'ın öncelikli mesele olarak ele 
aldıkları konuların başında Bâtıniler'in tenkili meselesinin 
geldiği ve bu uğurda çaba sarfettikleri bilinmektedir. Askeri 
hareketler Bâtıniler'in faaliyetlerini kesmeye yetmemiştir. 
Çünkü Bâtıniler, hem doğan boşluktan istifadeyle yeni ka- 
leler elde ederek askeri yönden güçlenmişler hem de pro- 
pagandalarını sadece askeri metotlara dayandırmamışlardır. 
Onlar, aynı zamanda fikri bir mücadele başlatarak, Selçuklu 
ülkesinde hâkimiyetlerini genişletmeyi amaçlamışlardır. 


1103 Hasan Sabbâh, önünde beklemekte olan adamlarına doğru dönerek “Bir 
ihtiyacın yerine gelmesi için sizleri Mevlâ'nıza göndermek istiyorum, 
hanginiz bu görevi yerine getirmek ister?” dedi. Orada bulunan adamla- 
rın hepsi bu görevi yerine getirmeye hazır olduklarını söylediler. Melik- 
şah'ın elçisi, Hasan Sabbâh?ın bunlar ile sultana bir mektup göndereceği- 
ni zannetmişti. Hasan Sabbâh, bu grupta bulunan gençlerden birine işaret 
ederek, kendini öldür, dedi. Adam hemen bıçağını çekerek boğazını kesti 
ve cansız olarak yere yığıldı. Diğer birine, kendini kale bedeninden at, 
dedi. Bu şahıs da hemen kendini kaleden atarak paramparça oldu. 


1104 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 121; İbn Kesir, XII, 171 vd.; M. Şerafeddin, “Fâtımi- 
ler... °,:5, 23. 


1105 А. Cüveyni, a.g.e., s. 121; В. Lewis, a.g.e., s. 40; M.A. Köymen, Sel- 
с̧икіш..., $. 212. 
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Bâtıniler kendileri açısından tehlikeli veya ortadan 
kaldırılmasını faydalı gördükleri her seviyeden insana 
karşı suikast düzenlemişlerdir. Özellikle Bâtıniler'e karşı 
sefer düzenlemiş veya açıktan düşmanlığı görülmüş kişi- 
leri hiç affetmediler. Bunlardan biri olan Emir Aksungur, 
Bâtıniler'e karşı birçok sefer düzenlemiş, bazılarını öldü- 
rüp mallarını yağmalamış, beldelerini tahrip etmişti. Bu 
sebepten dolayı emiri takip eden Bâtıniler Hemedan?'da 
onu öldürdüler."'*© Bâtıniler'in devlet için büyük bir teh- 
like olduğunu sezen ve bu konuda gerek siyasi gerekse 
fikri tedbirler alınması için çalışmalar yapan Nizâmülmülk 
1092 senesinde bu grup tarafından katledildi."'97 1096 se- 
nesinde ise, Tuğrul Bey'in arkadaşı ve Selçuklular'ın ilk 
Bağdat şahnesi olan Emir Porsuk'u katlettiler. Aynı sene 
Berkyaruk'un amcası Yakuti'nin kızıya evli olan Emir Ar- 
gus en-Nizâmi'yi Rey'de katlettiler." Bâtıniler için her 
gruptan insan hedef durumundaydı. Onların öldürülmesi 
için güçleri ve sosyal mevkileri önemli değildi. Bâtıniler?in 
kıtalleri çoğalınca onlardan çekinen emirler gömleklerinin 
altından zırh giyerek dolaşmaya başladılar."!©* 


1106 İbnü’l-Esîr, ІХ, 552. 

1107 İbnü”l-Esir, X, 204 vd.; Nüveyri, XXVI, 330 vd. 

1108 İbnü”l-Verdi, II, 14. | 

1109 bk. Süyüti, Târihu Hulefâ, s. 428. Bunlardan biri olan ve tesadüfen o gün 
zırh giymemiş olan İsfahan emniyet müdürü Belkâbek Sermez, Bâtıni- 
ler'in saldırısına uğrayarak öldürüldü. Aynı gece bu şahsın oğullarına 
karşı da saldırılar yapıldı. Sabah olunca bu şahsın evinden beş cenaze 
çıkarıldı (bk. İbn Kesir, XII, 170). Aynı şekilde Bâtıni düşmanı olduğu 
için katledilen emirlerden biri de Hıms Emiri Cenâhuddevle'dir. Son de- 
recede yiğit ve cesur olan bu emir, Hıms Camii'nde cuma namazı kılar- 
ken üç Вайпї?пїп saldırısına uğradı ve şehid edildi (у. 1101) (bk. İbn Tağ- 
riberdi, V, 167). Bâtıniler'in suikastlarını saymakla bitirmek mümkün 
değildir. Onlar Nizâmülmülk'ün en büyük oğlu Fahrülmülk'ü (v. 1106) 
Nişâbur?da (bk. İbnü”l-Cevzi, XVI, 104; İbn Kesir, XII, 180), Мегара 
Emiri Ahmedil'i (v. 1114) (bk. İbn Tağriberdi, V, 20; Zehebi, А ат , 
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Bâtıniler için sadece emirler ve kolluk kuvvetleri- 
nin ileri gelen şahsiyetleri hedef değildi. Onlar kendileri 
gibi düşünmeyen herkese savaş açmışlardı. Bu konuda 
sivil halk da kendilerine düşen payı almaktaydı. Nitekim 
1104'te Hindistan, Mâverâünnehir ve Horasan'dan gel- 
mekte olan hacılara saldırarak mallarını yağmalayıp insan- 
ları kılıçtan geçirdiler."'9 Bu masum insanların tek suçu 
Bâtıni olmamaktı. Bu kadar gözü dönmüş ve kin duygula- 
rıyla dolu Bâtıniler'in yaptıkları elbette ki bunlar değildir. 
Onlar ümeradan sonra ulema üzerinde de büyük baskı ve 
tehdit oluşturmuşlardır. 


Bâtıniler bir taraftan halk üzerinde propaganda ya- 
parak dini emirlerin lüzumsuzluğu ve hakikatlerin ancak 
masum bir imam sayesinde öğrenilebileceği düşüncesi- 
ni yayıyor,"'!! bir taraftan da Selçuklu idaresinden gayrı 
memnun insanları ele geçirerek sosyal düzeni bozacak bir 
ihtilal akidesi geliştiriyorlardı.'''? Dâiler vasıtasıyla şehir 
ve kasabalardan Selçuklular'ın idaresinden hoşlanmayan 
insanları taraftar olarak bir araya toplayıp, bunların gayri 
memnun hallerinden istifade ile devlete karşı kullanıyor- 
lardı.''5 Bâtıniler'in en yoğun şekilde propaganda faaliyeti 
gösterdiği kitlelerden biri de Türkmen boylarıydı. Bâtıni- 
ler'in yalancı cennet ve nimetlerle insanları aldatmaları, 


XIX, 383), Musul Emiri Aksungur'u (v. 1125) (bk. İbn Tağriberdi, V, 
224) ve halifeleri bile katletmekten çekinmemişlerdir. Abbâsi Halifesi 
Müsterşid-Billâh da Bâtıniler?ce katledilmiştir. (bk. Zehebi, А lâm, ХІХ, 
562). Bâtıniler'in gerçekleştirdikleri katliamlarda öldürdükleri önemli 
şahsiyetler için bk. A. Ocak, “Bir Terör Örgütü...”, s. 172 vd. 

1110 İbnü”l-Verdi, 11, 23. 

пи P. Hitti, İslâm..., Il, 689. 

1112 В. Lewis, “İsmaililer”, s. 1122. 

1113 Robert Mantran, İslâmın Yayılış Tarihi (ҮП - XI. Yüzyıllar) (tre. İsmet 
Kayaoğlu), Ankara 1981, s. 143. | 
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birtakım tevillerle dini hükümleri hafifletmeleri onları ca- 
zip hale getirerek başarılarını kolaylaştırıyor ve propagan- 
dalarını geçerli kılıyordu." 


Selçuklular, Bâtıniler'in İslâm âlemi için önemli bir 
tehlike teşkil ettiğini iyice anlamışlardı. Bu sahada sırf as- 
keri tedbirler yetersizdi. Bundan daha etkili olan ve halkın 
zihnini Bâtıni propagandalarına karşı koruyacak faaliyetler 
de gerekiyordu. Selçuklular, Fâtımi medreselerinden yeti- 
şen propagandacıların yanında Hasan Sabbâh taraftarları- 
nın propagandalarına karşı koymak ve Ehl-i sünnet inancını 
güçlendirmek için nizâmiyeleri açarak bu faaliyetlere karşı 
koyma cihetine gittiler. !!!5 Bu zararlı fikirlerle mücadele et- 
mede en iyi yolun eğitim olduğu kavranmış ve açılan medre- 
selerle Şii kaynaklı fikirlere karşı mücadele yürütülmüştür. !!!° 


Bâtıniliğe karşı en büyük mücadele Nizâmiye medre- 
seleri ve buralardan yetişen şahıslar tarafından verilmiştir. 
Genelde Şiilik, özelde Bâtınilik olarak gelişen bu hareketin 
tehlikesini ortadan kaldırmak için açılan nizâmiyeler, bir 
taraftan Sünni inancını güçlendirirken, diğer taraftan da 
fertleri ıslah etme ve eğitme gayesi güdüyordu. Bu med- 
reseden yetişenler devlet otoritesini tanıyan, kanunlara ita- 
at eden ve devleti koruyan fertler olarak yetiştiriliyordu. !!!7 
Bu üniversitelerden yetişen kişiler hem Sünni düşünceyi 
yayıyor hem de devletin kanunlarına itaat etmeyi tavsiye 
ediyorlardı. Bu sayede Şiilik egemen bir mezhep olmaktan 
çıkarılmış, Fâtımi medreselerinin yıkıcı propagandalarına 
karşı konulmuş ve yıkıcı faaliyetlerine karşı ilmi yollarla 
mücadele edilmiştir. !!!® 


1114 Т. Н. Balcıoğlu, a.g.e., s. 68. 

1115 В. Lewis, “İsmaililer”, s. 1123. 

1116 Í. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 130; H. Emin, a.g.e., s. 223. 
1117 H. Emin, a.g.e., s. 223. 

1118 А. Sevim, a.g.m., s. 750. 
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Bâtıniliğe karşı yürütülen mücadelenin başını Gazâli 
çekmiştir. Bu sahada Gazâli'den önce gayret gösteren ve 
eser verenlerin başında aynı zamanda Gazâli'nin de hocası 
olan İmâmü”l-Haremeyn el-Cüveyni gelir. Nisâbür Nizâmi- 
ye Medresesi'nin de müderrisi olan Cüveyni, hem Ehl-i sün- 
net düşüncesinin gelişmesinde büyük rol oynamış hem de 
yetiştirdiği öğrencilerle bu müdafaa ekolünün devam etme- 
sini sağlamıştır. Cüveyni, yazmış olduğu e/-Akidetü 'n-Nizâ- 
miyye adlı eserine normal olarak ilmihal kitaplarında olma- 
yan bir bölüm ekleyerek!"'? Bâtıniler'in dini hakikatlerin 
masum bir imam tarafından öğrenilebileceğini ve bunun da 
nasla tayin edilen Hz. Ali soyundan bir şahısla mümkün ola- 
bileceğini savunmalarını boşa çıkarmak, onların yanlışlığını 
ortaya koymak istemiştir. Başka bir eserinde de Bâtıniler”in 
gerçek halifenin Fâtımi halifeleri olduğu ve insanların o ha- 
lifeyi tanımaları gerektiği görüşünü reddetmiştir. '** 


Cüveyni'den sonra Bâtıniler'e karşı en büyük müca- 
deleyi veren şahıs onun öğrencisi Gazáli dir. Gazâli, gerek 
Nizâmiye Medresesi'ndeki müderrisliğiyle yetiştirdiği ta- 
lebelerle, gerekse bu sahada otorite olması hasebiyle yazdı- 
ğı eserlerle Ehl-i sünnet görüşünü savunmuş, Bâtıni propa- 
gandaları geçersiz kılacak çalışmalar yapmıştır. Са74 1 піп 
bu sahadaki en meşhur eseri bizzat halifenin emriyle kale- 
me aldığı Fedâihu '/-Bâtıniyye adlı eseridir. "2! 


1119 Cüveyni, e/-Akidetü 'n-Nizâmiyye, s. 131 vd. 

1120 Cüveyni, Gıyâsü '-Ümem, s. 92 vd. 

1121 Müellif bu eserini on bab halinde tasnif etmiş ve her meselede bir ko- 
nuyu ele alarak, bu konuda Ehl-i sünnet'in görüşünü belirtip, Bâtıni- 
ler'in bu konu ile ilgili fikirlerini akli ve nakli delillerle çürütmüştür. 
Özellikle dokuzuncu bölümü imâmet meselesine ayırarak Abbâsi Ha- 
lifesi Müstazhir'in imâmetinin meşruluğunu anlattıktan sonra, o da 
hocası gibi Mısır halifelerinin tuttuğu yolun yanlışlığını belirterek, 
onların gerçek manada Hz. Peygamber'in soyundan gelmediklerini 
bildirmektedir. Gazâli de hocası Cüveyni gibi imâmetin Kureyş'ten ol- 
ması gerektiğine Капі olanlardandır (bk. Gazâli, Bâtıniliğin..., s. 114). 


315 


Bizzat halife tarafından, Bâtıniler'in fikirlerini çürüt- 
mekle görevlendirilen Gazâli, bu konuda büyük bir mü- 
cadele vermiştir. Kelâm âlimlerinin yaptığının aksine, bu 
mücadelede tamamen aklı ön plana çıkararak naslara ikinci 
planda yer vermiştir." Böylece akli metotlar kullanarak 
halk üzerinde tesirli olan Bâtıniler?e karşı kendi silahlarıyla 
cevap verilmiştir. Bâtıniler'e karşı Hüccetü '/-Hak, Mufas- 
sılü '(-Hilâf, el-Kıstâsü'T-Müstakim gibi eserleri de kaleme 
alan Gazâli, Fedâihu '(-Bâtıniyye adlı eserindeki uzun izah- 
ları biraz daha muhtasar hale getirerek özetlemiş ve herke- 
sin anlayabileceği bir üslupla Kitâbü Kavâsımi '(-Bâtıniyye 
adıyla bir risale şeklinde yeniden kaleme almıştır. !!23 Gazâli 
bununla da iktifa etmemiş, e/- Münkiz mine 'd-Dalâl adlı ese- 
rinde de Bâtıniler için bir bölüm ayırarak, burada onların 
delillerini tartışıpaklimetotlarlaçürütme cihetine gitmiştir."!2 


Gazâli, Bâtıniler'e karşı sadece müstakil eserler ya- 
zarak karşı çıkmamış, hocasının yolundan giderek normal 
kelâmi meseleleri ele alan eserlerine de Bâtıniler'in görüş- 
lerini reddeden kısımlar eklemiştir. Bu cümleden olarak, 
önemli eserlerinden bir olan e/-İktisâd fi 'l-İ'tikâd adlı ese- 
rinde de imâmet konusuna bir bahis ayırarak bunun bir za- 
ruret meselesi olduğunu ve Şiiler'in iddia ettiği gibi nasla 
tayin edilmediğini savunmuştur." Gazâli, bu bahsedilen 
eserlerinin dışındaki kitaplarında da Bâtıniler'in fikirlerini 
çürüten bahisler eklemiş, “Bâtıniyye, zâhiri Râfızilik, bâtını 


1122 Kasım Kufralı, “Gazzâli”, ÍA, IV, 752. 

1123 Ahmet Ateş, “Gazâli'nin Bâtınilerin Belini Kıran Deliller і Kitâb 
Kavâsım Al-Bâtıniya, 4. Ü.İ.F D., с. Ш, sy. 1-2, Ankara 1954, s. 23 vd. 

1124 Gazâli, âdeta kendi fikri terakkisi ve tefekkür macerasını anlattığı 
bu eserinde, onların masum imamdan dini hakikatleri talim etmenin 
gerektiği fikrinin yersizliğini açıklayarak, bu masum şahsın ancak 
peygamber olabileceğini ileri sürmüştür (bk. Gazâli, e/-Munkiz mi- 
ne 'd-Dalâl, [\тс. H. Güngör), s. 42 vd.). 

1125 Gazâli, e/-İktisâd, s. 117. 
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sırf küfür olan bir mezheptir ” şeklindeki değerlendirmesi 
ile onlar hakkındaki hükmünü özetlemiştir." O, kılıç ve as- 
kerin kazanamadığı zaferi, kalemiyle elde etmeye çalışmış, 
hiç olmazsa Bâtıniliğin fazla yayılmasını engellemistir.!!2” 


Fâtımiler'in temsilcisi olarak Doğu İslâm toprakların- 
da faaliyet gösteren Hasan Sabbâh ve onun kurduğu Bâtıni 
teşkilatı, Ehl-i sünnet düşüncesi ve Selçuklular için büyük 
bir tehlike oluşturmuştu. Bu insanlar, propaganda ile yanla- 
rına çekemedikleri halkı korku, tedhiş ve suikastla taraftar 
kılmayı başarıyorlardı. Dışarıdan hıristiyan âleminin, içe- 
riden ise Bâtıniler'in yarattığı bu tür tehlikelerin en kısa ve 
kesin yoldan bertaraf edilmesi gerekmekteydi. Selçuklular, 
bunlara karşı bir taraftan askeri ve siyasi yollarla mücadele 
ederken, diğer taraftan da dönemin âlimleri bu mücadeleye 
fikirleri ve yazdıkları eserler yoluyla katılmışlardır. Böyle- 
ce Selçuklular'ın yürüttüğü siyasi ve askeri mücadele fikri 
mücadeleyle takviye edilmiş ve Sünni düşüncenin muzaf- 
fer olması sağlanmıştır. 


b) Birlik ve Beraberliği Temin Etmesi 


Sultan Alparslan ile başlayan Selçuklu Devleti'nin 
yükselişi, Melikşah döneminde de devam ederek Çin hudu- 
dundan Yemen'e kadar olan topraklar Selçuklular'ın hükmü 
altına girmişti."'* Melikşah iki defa Antakya'dan Özkent'e 
gitmiş, 1088 yılında Lazkiye'ye gelerek atını deniz suyu Пе 
sulamış, doğudan batıya kadar olan topraklarının hâkimiye- 
tini kendisine lutfeden Allah'a şükrederek deniz kıyısında 
iki rekât namaz kılmıştı. "2? Türk fetih an'anesine uygun 


1126 İbrahim Agâh Çubukçu, Gazzali ve Bâtınilik, s. 54. 

1127 İbrahim Agâh Çubukçu, Gazzali ve Kelâm Felsefesi, s. 19. 

1128 Ebü Şâme, a.g.e., s. 64; Makrizi, a.g.e., s. 33; Ebü'l-Fidâ, П, 202 vd. 
1129 Râvendi, 1, 126 vd.; İbnü'n-Nizâm, a.g.e., s. 64. 
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olarak, bütün dünyayı fethetmeyi amaçlayan Melikşah, bu 
düşüncesini gerçekleştirmek için komutanlarını belirli böl- 
gelerin fethiyle görevlendirmişti."'*9 Melikşah'ın 1092'de 
ölümü üzerine başlayan taht kavgaları ile bu hedeften sap- 
ma olmuşsa da Sencer'in başa geçmesiyle beraber iç düzen 
sağlanmış, devletin sınırları yeniden genişlemiştir. !!?! 


Bu kadar geniş sahaya hükmeden Selçuklular, bu top- 
rakların bütünlüğü yanında, manevi birliğini de nizâmi- 
yeler sayesinde gerçekleştirmişlerdir.!? Nizâmiyelerden 
yetişen şahıslar bir taraftan Sünni görüşü güçlendirirken, 
bir taraftan da bu resmi fikri yayıyor, insanları devletin ka- 
nunlarına uymaya çağırıyorlardı. Medreselerin faaliyetle- 
rinden hoşnut olan halk da bu birliği kuvvetlendirmek için 
idarecilere itaat ediyordu.''** Böylece yöneticiler ve yöne- 
tenler arasında ortak bir fikir ve âhenk doğuyordu. 


Selçuklular'dan önce bölgeye hâkim olan Büveyhiler 
Şii oldukları için, Sünni Abbâsi halifeleri ile iyi geçineme- 
miş, onların meşruluğunu ve otoritesini tanımak isteme- 
mişlerdir. Bölgedeki halkın büyük çoğunluğu ise Sünni ol- 
maları sebebiyle, Şii Büveyhiler'i meşru ve itaat edilmesi 
gereken bir güç olarak tanımamış, dolayısıyla yönetenler 
ile yönetilenler arasında bir uçurum meydana gelmişti. 
Selçuklular'la birlikte bu mezhebi ayrılık giderildiği gibi, 
yöneten ve yönetilenler arasındaki meşruiyet meselesi de 
ortadan kaldırılmıştır. 


Ortaçağ İslâm dünyasındaki tüm hükümdarlar gibi, 
Selçuklular'da da sultanın meşruiyet kazanabilmesi için 
halife tarafından tanınması gerekiyordu. Buna karşılık 
sultanlar da halife tarafından tanınmak için dini vazifele- 


1130 Bündâri, a.g.e., s. 69. 

1131 M. Ç. Uluçay, a.g.e., s. 78. 
1132 H. G. Yurdaydın, a.g.e., s. 75. 
1133 H. Emin, a.g.e., s. 224. 
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rin yerine getirilmesine özen gösteriyorlardı."** Bu vazife, 
halifenin emirlerini yerine getirme ve ona hürmet etmenin 
yanında, halifenin dolayısıyla da Selçuklular'ın temsilcisi 
oldukları Sünni düşünceyi onun muarızlarına karşı koru- 
mak şeklinde tezahür etmekteydi. Takdir edileceği gibi bu 
da nizâmiyelerden yetişen yüksek vasıflı din âlimleriyle 
mümkün olabilirdi. Bu âlimlerin çalışmaları hem toplum- 
daki birliğe yardımcı oluyor hem de sultanların politikala- 
rına uygun düşüyorlardı. Nitekim halife ve sultan arasın- 
daki bu ilişki ve ikisi arasındaki yetki paylaşımı, dönemin 
Nizâmiye âlimlerince de tasdik edilmiştir. Böylece meş- 
ruiyet tartışması olmaksızın devletin bütünlüğü ve Sünni 
düşüncenin başarısı için çalışılmıştır. 


Bu sahada en büyük teorisyenlerden olan Gazâli, İslâm 
âlemi için beliren iç ve dış tehlikelere karşı en büyük ko- 
ruyucu rolünü üstlenen Selçuklular'ın yaptıklarını ve vaz- 
geçilmezliğini de görmüştü. Bu durum, o dönemde geçerli 
olan klasik hilafet ve saltanat görüşlerini savunan siyaset 
teorisyenleri yanında Gazâli'yi bu iki görüş arasında bir 
uzlaşma bulmaya sevketmiş уе “hilafet”i kabul eden, fakat 
“saltanat”ı da reddetmeyen yeni bir görüş ortaya çıkmış- 
tı. O, siyaseti, dinin ve ahlâkın zorunlu bir sonucu olarak 
görmekte," peygamberlerin siyasetinden sonra halife ve 
sultanların siyasetinden bahsetmekteydi. !!5° 


Gazâli'ye göre, siyasetin icra edildiği ve insanların ih- 
tiyaçlarına cevap verildiği yer devlet kurumudur. İnsanın 


1134 H. G. Yurdaydın, a.g.m., s. 110. 

1135 Fahrettin Korkmaz, Gazâli'de Devlet, Ankara 1995, s. 41; Gazâli bu dü- 
şüncesini Kur'ân-ı Kerim'de bulunan “Ey iman edenler! Allah'a, Pey- 
gamber'e ve sizden olan ulülemre (idarecilere) de itaat edin... ” (Nisâ 
4/59) âyetine dayanarak dile getirmektedir. Zira bahsedilen dönemde İs- 
lâm için beliren tehlikelerin farkında olan Gazâli, İslâm'ı bu tehlikelere 
karşı savunacak müslüman sultanın gerekliliğini kavramaktaydı. 


1136 Gazâli, İhyâü Ulümi'd-Din, Kahire, ts., І, 13; Türkçe trc. Gazâli, İhydü 
Ulümi'd-Din (trc. Ahmed Serdaroğlu), І, 40. 
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yaratılışı bunu gerektirdiği gibi, meydana çıkan ihtiyaçlar 
da bunu gerektirir. !!27 Din, aynı zamanda insan ve toplum 
hayatının temelini meydana getirir. Devlet bu manada dinin 
koruyucusu olup, onun zayıflaması veya ortadan kalkma- 
sıyla birlikte dinin oturduğu temel de ortadan kalkmış olur. ! 8 


Gazâli, klasik “İmamlar Kureyş”tendir” görüşünü koru- 
makta, halifenin lüzumunu savunarak bunun dini bir gerek- 
lilik olduğuna inanmakta," fakat siyasi ve sosyal gerekle- 
rin sonucu olarak sultanı da reddetmemektedir. Dolayısıyla 
Саха піп teorisinin en belirgin yanı, siyasi gerçekliliği- 
dir." Halife ile sultanı irtibatlandırarak, halife ile iktida- 
rı elinde tutan kişi arasında iş birliği öngörmektedir.""*! O, 
bu düşüncesiyle Sünni teoriyi reddetmiyor, sadece zamanın 
siyasi şartlarını geleneksel Sünni düşüncenin de kabul ede- 
ceği bir üslupla açıklamak istiyordu.''* Bu sebepten dolayı 
Gazâli'nin teorisine göre; sultan meşru sayılmalı ve yapaca- 
ğıişleri başarabilmesi için birtakım imtiyazlar verilmelidir." 
Aksi takdirde dünyevi işlerin yürütülmesi imkânsız olur. "!* 


1137 H. H. Şirvâni, a.g.e., s. 178. 

113% Ünver Günay, “Саға піп Toplum Görüşü”, Ebü Hâmid Muhammed 
el-Gazâli, Kayseri 1988, s. 174. 

1139 Gazâli, e/-İktisâd..., s. 114; Leonard Binder, “Gazâli” (trc. Y. Z. Cö- 
mert), / 0.7, İstanbul 1990, 11, 409; Е. Korkmaz, a.g.e., s. 45. 

1140 A. К. Lambton, a.g.m., s. 54. 

1141 L. Binder, “Gazâli”, /D.7, П, 406. Gazâli'ye göre: “Din ve sultan iki 
ikiz kardeştir. Yine bundan dolayıdır ki din esas ve sultan koruyucudur. 
Esası, temeli bulunmayan bir bina yıkılmaya mahküm olduğu gibi, 
koruyucusu bulunmayan bir şey de yok olmaya mahkümdur. ” (bk. 
Gazâli, e/-İktisâd..., s. 114). 

1142 L. Binder, a.g.m., s. 413. 

1143 L. Binder, a.g.m., s. 412. Gazâli, sultanın meşruiyetini tanırken, ona 
sınırsız yetkiler vermez. Aksine din ve dünya işlerinin düzeni için 
onu sorumlu tutar (bk. İbrahim Agâh Çubukçu, “Gazzali ve Siyaset”, 
A.ÜLED., с. IX, Ankara 1961, s. 128). 

1144 M. Taplamacıoğlu, a.g.m., s. 90. 
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Gazâli, halife ve sultanın yanında üçüncü bir güç kay- 
nağı daha açıklar ki bu da ulemadır. Bu ulema grubu, ta- 
rafların (halife-sultan) birbirleriyle çekişerek devleti zayıf 
düşürmesini engellediği gibi, arada belirebilecek problem- 
lerin çözümüne katkı sağlayarak, birlik ve beraberliği te- 
minde önemli rol oynamalıdır."© Bahsedilen bu grup, hiç 
şüphesiz ki diğer Sünni âlimler yanında Nizâmiye Medre- 
sesi tarafından yetiştirilen ve devlette önemli bir ağırlığa 
sahip olan âlimler topluluğudur. 


Medreselerin programlarının milli birlik ve beraberliği 
sağlayacak şekilde tanzim edilmesi yanında, imparatorluk 
ölçüsünde kadrolaşan bir öğretim sistemine gidilmesi йе!!# 
toplumdaki birlik ve beraberliği koruyan faktörlerden 
biri olmuştur. Bu yüzden, Roma'da Antonionler'in devri, 
İran'da Nevşirevan devri, Araplar?'da Hz. Ömer devri, İn- 
giltere'de Büyük Alfred devri ne ise Asya tarihinde Sel- 
çuklu idaresi de adalete dayanan siyaseti ve birliği temin 


etmesiyle aynı özelliğe sahip olmuştur." 


Nizâmiyeler siyasi birlik yanında, asıl açılma mak- 
satları olan fikir ve inanç birliğini gerçekleştirmede daha 
büyük başarı göstermişlerdir. Şii-Fâtımi ve Bâtıni fikirleri 
engelleyerek Ehl-i sünnet'in başarısını temin etmişlerdir. 
Şu var ki Ehl-i sünnet mezhepleri arasında da birtakım 
meseleler cereyan ediyordu. Özellikle Hanbeli mezhebi 
mensupları ile diğer mezhep mensupları arasında birtakım 
sürtüşmeler olmakta, konulara yaklaşımdaki metodolojik 


1145 Í. A. Çubukçu, a.g.m., s. 129. 

1146 Н. Ayhan, a.g.e., s. 186; 1. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 175-176. 

1147 S. Maksudi Arsal, “Beşeriyet Tarihinde Devlet ve Hukuk Mefhumu ve 
Müesseselerinin İnkişafında Türk Irkının Rolü”, JZ. T.T.K. Bildirileri, 
İstanbul 1943, s. 1075. 
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farklılıktan dolayı Hanbeli mezhebi ile diğer Sünni mez- 
hepler arasında birtakım meseleler ortaya çıkmaktaydı. !!#® 


Bu durum Selçuklular döneminde de devam etmiş- 
tir. Nizâmiyelerin Şâfii fıkhına istinat etmesi ve Ebü Nasr 
el-Kuşeyri gibi bazı vâizlerin НапБе ег? zemmetme- 
si sürtüşmelere sebep olmuştur. !!* 1076 yılında Bağdat 
Nizâmiyesi'nde vaaz veren Ebü Nasr'ın sohbetlerine yahu- 
di ve hıristiyanlar da katılırdı. Ebü Nasr onlara ikramlarda 
bulunur, bundan hoşnut olan gayri müslimler de müslüman 
olurlardı. Bu şahıslara Hanbeli mezhebi mensupları “rüş- 
vetin müslümanı” der ve onlarla alay ederlerdi. Meydana 
gelen sürtüşmelerden sonra çıkan olaylar da ölen ve yara- 
lananlar oldu. Ebü İshak, Hanbeliler'e kızarak şehri terket- 
mek istedi. Fakat halife buna mani oldu. !!5%® Bunun üzerine 
Ebü İshak, Nizâmülmülk'e mektup yazarak Hanbeliler”i 
şikâyet etti ve cezalandırılmalarını istedi. Nizâmülmülk, 
yazdığı cevabi mektubunda; sultanın ve kendisinin siya- 
setinin bir mezhebe meyletmek olmadığını, kendilerinin 
açtığı medresenin de Sünmniliği teyit etmek ve fitneyi orta- 
dan kaldırmak gayesiyle açıldığını söyler, ayrıca Ahmed b. 
Hanbel'in de büyük bir imam ve Sünnilik'te yerinin sabit 
olduğunu zikreder, !!°! 


1148 Hanbelilik, diğer üç mezhepten sonra ortaya çıktığı için yayılması ya- 
vaş olmuş, diğer mezheplerin sahalarında yayılma imkânı bulamamış- 
tır. Ayrıca mezhep konusunda da fazlaca mutaassıp ve şiddete meyilli 
idiler. Mesela, İmam Taberi, Ahmed b. Hanbel'in fıkhi görüşlerini ese- 
rine almadığı için evi taşlanmış, vefat ettiğinde de ancak gece defnedi- 
lebilmişti (bk. М. Ebü Zehra, İslâmda Fıkhi Mezhepler Tarihi [trc. А. 
Şener), İstanbul 1978, s. 433; H. Karaman, Başlangıçtan Zamanımıza 
Kadar İslâm Hukuk Tarihi, İstanbul 1975, s. 126). 

1149 Bu konuda geniş bilgi için bk. Ahmet Ocak, Selçukluların Dini Siyase- 
ti, s. 88 vd. 

1150 Sıbt, a.g.e., s. 186-191; İbnü”l-Cevzi, ІХ, 305-306; M. Şerefeddin, 
“Selçuklular Devrinde Mezahib”, s. 112. 

1151 İbnü'l-Cevzi, ІХ, 312. 
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Bu durum, nizâmiyelerin ve devlet erkânının mezhep- 
lere bakış açısı yanında, herhangi bir mezhebi tercih et- 
mediklerini de gösterir. Böylece Ehl-i sünnet mezhepleri 
arasında çıkacak yersiz bir tartışma ve rekabet engellendiği 
gibi, neticede olabilecek kötü olaylar da önlenmiş oluyordu. 
Nizâmiyeler bu şekliyle, Sünni mezhepler arasında da birlik 
meydana getirerek tefrikayı önlemiş, faydasız mezhep çe- 
kişmelerini ve körü körüne taassubu tasvip etmemiştir. 


Nizâmiye medreseleri gerek yetiştirdikleri öğrenci- 
leri değişik İslâm ülkelerine göndererek, gerekse değişik 
beldelerden gelen öğrencileri medresede okutarak ortak 
bir fikrin doğmasına da etkili olmuşlardır. Bağdat ve diğer 
önemli şehirler birer kültür merkezi haline gelmiş, buralar- 
dan yetişen insanlar bu zengin kültürü etrafa taşımışlardır. 
Mısır, Suriye, Mağrib, Azerbaycan, Endülüs gibi yerlerden 
tahsil görmek için gelen öğrenciler, tahsillerini tamamla- 
dıktan sonra vatanlarına dönerek öğrendikleri ilmi oralara 
taşımışlardır. '52 Bu da ortak bir inancın, ortak bir kültürün 
bu ülkelerde yayılması, Sünnilik ortak paydasında insanla- 
rın birleşmesi demektir. Böylece aynı düşünceyi paylaşan 
ve aynı konular üzerinde hassaslaşan bir toplum meydana 
getirilmiş oldu. Bu hareket, nizâmiyelerin kuruluş gayesi 
olan Sünniliği güçlendirmek ve İslâm'ın özüne ters düşen 
yıkıcı faaliyetleri engellemek idealini, bu şahıslar vasıta- 
sıyla o bölgelere taşımanın yanında, nizâmiyelerdeki se- 
viyeli ilim anlayışını da o bölgelere taşımak anlamındadır. 


с) Devleti Yöneten Kadroyu Yetiştirmesi 

Nizâmiyelerin ana hedefi, doğuşundan beri siyasi bir 
vasıf kazanan Şiiliği ve onun temsilcisi olan Fâtımiler'in 
faaliyetlerini engellemenin yanı sıra, Şiilik'ten beslenen 


1152 H. Emin, a.g.e., s. 237; Sübki, УП, 256. 
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Bâtınilik hareketinin yıkıcı faaliyetlerine set çekmek ve 
bunlara karşı Ehl-i sünnet düşüncesini güçlendirmekti. Bu 
hedeflerin gerçekleştirilebilmesi için büyük gayret gösteril- 
miştir. Nizâmiyeler, bir taraftan ana gayeye hizmet edecek 
yüksek vasıflı ve saha bilgileriyle donanımlı din adamları 
yetiştirirken, diğer taraftan imparatorluğun ihtiyaç duyduğu 
memurları yetiştirmekten de geri kalmamıştır." Zira dev- 
letin ve dini telakkilerin birlikte düşünüldüğü Ortaçağ'da, 
devleti yöneten kadroların da o toplumun inançlarına ters 
düşmeyen ve devletin güvenliğini ön planda tutan kişiler- 
den oluşması amaçlanmaktaydı. Nitekim Nizâmülmülk”ün 
teorisinde de devleti yöneten kadroda Zerdüşt, hıristiyan, 
Râfizi ve Bâtıni kişilerin bulunmaması tavsiye edilerek 
“(Onlar) işlerde ayaklarını sağlamlaştırdıkları ve ayakla- 
rını bir yere koydukları zaman, Türkler'in işlerini ziyana 
uğratırlar, müslümanları da sıkıntıya sokarlar. Düşmanların 
aramızda olmamaları daha iyi...” şeklinde, devlette görev 
alamayacak kötü mezhepli kişiler belirtilmektedir. Aynı şe- 
kilde, “Bütün Türkler'in kethüdâlığı, memur (mutasarrıf) 
ve zanaatkârları (pişegân) temiz Hanefi veya Şâfii mezhe- 
bine mensup Horasanlı insanlardan olurdu”'”* demek su- 
retiyle devlette görev alacak kişilerin vasıflarını da belirt- 
mektedir. Bu gayenin tahakkuku için nizâmiyeler önemli 
görev icra etmişlerdir. Nizâmiyeler, İslâm'a yönelik yıkıcı 
faaliyetleri engellemenin yanında, devleti yöneten ve ko- 
ruyan temiz akideli insanlar yetiştirerek, bunlar vasıtasıyla 
fertleri yıkıcı propagandalara karşı koruyup, onları devlete 
bağlı insanlar haline getirmeyi gaye edinmişti. 


Medresenin programı, resmi dini akideyi öğretmeyi ve 
devletin düzenine uymayı ihtiva eden derslerden meydana 


1153 Y. Akyüz, a.g.e., s. 35. 
1154 Nizâmülmülk, Siyâser-Nâme, s. 207. 
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gelmekteydi. Bu medreselerden yetişen kişilerin dürüstlü- 
ğü ve ehliyeti sayesinde Selçuklular idareyi ellerinde top- 
layabilmişti. Medrese mezunları devletin muhtelif mevki- 
lerinde görev alıyorlardı. Ehl-i sünnet inancı ve Selçuklu 
Devleti'nin meşruluğu fikriyle mezun olan insanlar, dev- 
letin çeşitli kademelerinde görev yapıyor; kadı, bürokrat, 
vâiz, hatip ve cami imamı olarak resmi görev alıyorlardı. 
Ayrıca nizâmiyelerin dışındaki diğer medreselerde de mü- 
derris olarak görev yapabiliyorlardı. '5“ Böylece devletin 
ihtiyaç duyduğu her türlü temiz inançlı memur nizâmiyeler 
ve diğer Sünni medreselerden karşılanıyordu. 


Nizâmiyelerden yetişen insanların devletin muhtelif 
kadrolarında görev aldıklarını değişik kaynaklarda görmek 
mümkündür. 1082 tarihinde halifeden Sultan Melikşah'a 
elçi olarak giden Ebü İshak eş-Şirâzi, “Horasan'a gitmek 
için yola çıktığımda hiçbir beldeye, hiçbir karyeye uğra- 
madım ki orada benim yetiştirdiğim kadı, müftü, hatip bir 
öğrencim veya dostum olmasın” demektedir. !! Bu ifa- 
deden de anlaşılacağı gibi, Nizâmiye ve buranın müder- 
risi Ebü İshak'tan yetişen öğrenci sayısı o kadar çoktu ki 
Ebü İshak, her uğradığı beldede bunlara rastlamıştır. Ebü 
İshak'ın ifadelerinin de işaret ettiği gibi devletin resmi gö- 
revli memurları nizâmiyelerden yetişen kişilerdir. Böylece 
medrese ilmi faaliyetlerin yanında devletin ihtiyaç duydu- 
gu adli, mali, dini ve idari personeli de yetiştirmekteydi. !!57 
Aksi takdirde geniş bir coğrafya üzerinde hâkimiyet tesis 
etmiş olan devletin birliğini korumak devlet işlerini çekip 
çevirmek mümkün olamazdı. 


1155 H. Emin, a.g.e., s. 223-227. 
1156 Sübki, IV, 216. 
1157 H. Emin, a.g.e., s. 223. 
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ç) İslâm Âleminin Değişik Bölgelerine İlmi Destek 
Vermesi 


İslâm âleminin değişik bölgelerinde Sünni düşüncenin 
güçlenmesi ve Sünnilik ortak paydasında insanların birleş- 
mesinde Nizâmiye Medresesi'nden yetişen âlimlerin bü- 
yük payının olduğu zikredilmişti. Değişik ülkelerden gelip, 
nizâmiyelerde ilim tahsili gören öğrenciler, Nizâmiye'den 
ayrıldıktan sonra memleketlerine dönerek Nizâmiye idea- 
lini oralarda yaymışlardır. Misal olması bakamından bun- 
lardan bazıları zikredilebilir: 


1. Azerbaycan Bölgesi 


Nâsır b. Ahmed b. Bekir el-Huveyyi (у. 1113): Ebü Tâ- 
hir eş-Şîrâzî den Arapça, Ebü İshak'tan ve diğer âlimlerden 
fıkıh tahsil etti. Azerbaycan'a dönerek burada bir müddet 
kadılık yaptı. Tartışmasız Azerbaycan'ın edebiyatta üstadı 


idi. Değişik insanlar ondan ilim öğrenmişlerdir. '% 


Ebü”l-Ganâim el-Müşili (v. 1130), Azerbaycan'ın Uru- 
miye şehrinden gelerek Bağdat'ta Ebü İshak'tan, sonra da 
Nişâbur?da İmam Cüveyni'den ilim tahsil etmiştir. Mem- 
leketine dönerek ilmi faaliyetlerine devam etmiş ve burada 
vefat etmiştir. !!5? 


Muhammed b. Aşir (v. 1144): ed-Derbendi eş-Şirâni ola- 
rak tanınırdı. Nizâmiye Medresesi”nde kalarak İlkiyâ el-Her- 
râs? den fıkıh, devrin hadis âlimlerinden hadis tahsiletmişti."'6* 


Ebü'l-Fazl el-Urmevi (v. 1152): Ebü'l-Fazl Muham- 
med b. Ömer b. Yusuf el-Urmevi el-Kadı. Bağdat'ta dün- 
yaya gelmiş dönemin hadis âlimlerinden hadis ve Ebü İs- 
1158 Süyüti, Вибуе, 11, 310. 

1159 Sübki, УП, 256. 
1160 İbnü”s-Salâh, I, 226. 
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haktan fıkıh tahsil etmiştir. Irak bölgesinin önemli âlimle- 
rinden olup, bir müddet kadılık da yapmıştı. !!®' 


Mahmud b. Yusuf et-Tiflisi el-Berzendi (у. 1155): Aslen 
Tiflisli olan bu âlim Bağdat'a gelerek Nizâmiye müderris- 
lerinden Ebü İshak eş-Şirâzi”den fıkıh, İbnü”l-Ferrâ, Ebü’l- 
Ganâim уе Ebü”l-Hüseyin el-Mühtedi gibi o dönemde Bağ- 
dat'ın en meşhur muhaddislerinden hadis dersleri almıştır."!6 


2. Horasan ve Türkistan Bölgesi 


Ebü”l-Hasan eş-Şâmi, İdris b. Hamza el-Osmani (v. 
1110): Filistin'in Remle şehrinden olan bu şahıs, Bağdat'a 
gelerek Ebü İshak”tan fıkıh okumuştur. Tahsilini tamamla- 
dıktan sonra önce Horasan'a oradan da Mâverâünnehir'e 
gitmiş, Semerkand'a yerleşerek orada ders vermiş, ilmi 
faaliyetlerde bulunmuştur. Beldenin önde gelen şahsiyeti 
olarak saygı ve hürmet görmüştür."!© 


Ebü İshak el-Gazzi, İbrahim b. Yahya b. Osman b. 
Muhammed el-Kelbi el-Eşbehi b. Rifâa el-Gazzi (v. 1130): 
Gazze'de dünyaya gelmiş, Dımaşk'ta Nasr el-Makdisi'den 
okuduktan sonra Bağdat'a giderek Nizâmiye'de seneler- 
ce fıkıh tahsiline devam etmiştir. Tahsilini tamamladıktan 
sonra Horasan'a geçerek faaliyetlerini burada sürdürmüş, 
Sultan Sencer ve Vezir Kirman Nâsırüddin'i öven şiirler 
söylemiştir. Merv Пе Belh arasında bir yerde vefat etmiştir."'6* 


Abdülgâfir el-Fârisi, Ebü'l-Hasan Abdülgâfir b. İsmail 
b. Abdülgâfır el-Fârisi en-Nisâbüri (v. 1134): Bağdat âlim- 


1161 Sübki, VI, 165 vd.; Zehebi, e/-İber, Ш, 3. 

1162 Sübki, УП, 294 vd. 

1163 İbnü”l-Cevzi, ІХ, 166; A. Bedevi, Târihu..., s. 229 vd. 

1164 Yâfü, HI, 230; Carl, Brockelmann, Târihu'-Edebi'i-Arab (trc. A. 
en-Neccâr), Kahire 1991, V. 33. 
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lerinden ve anne tarafından dedesi Ebü'l-Kasım el-Kuşey- 
ri'den hadis dinlemiş, İmam Cüveyni'den Nişâbur Nizâ- 
miyesi'nde dört sene fıkıh dersleri almıştır. İlim tahsilin- 
den sonra Hârizm, Horasan ve Hindistan seyahatlerinde 
bulunmuş, Nişâbur hatipliği görevini ifa etmiştir. Таки 
Nişâbür, Mecmau 'I-Garâib adlı eserlerin de sahibi olup ha- 
dis ve lugat ilimlerinde de söz sahibi bir âlimdi. "© 


Kemâleddin eş-Şâfii, Ebü Abdullah Muhammed b. 
Fazl el-Ferâvi es-Sâidi en-Nisâbüri (v. 1137): Nişâbur'un 
seçkinlerindendir. İmam Cüveyni'den fıkıh okuduktan 
sonra Nâsıhiyye Medresesi'nde müderrislik yapmıştır. !!“6 


Ebü Sa'd en-Nisâbüri, İsmail b. Ebü Salih Ahmed b. 
Abdülmelik el-Müezzin el-Fakih (v. 1137): Tahsıilini baba- 
sından ve devrin âlimlerinden aldıktan sonra İmam Cüvey- 
ni'nin yanında fıkıh tahsil ederek devrin önde gelen âlim- 
lerinden oldu. Daha sonra Kirman'a giderek sultanın ıkram 
ve iltifatına kavuştu. !!°7 


Ebü Muhammed el-Huvâri el-Müfti, Abdülcebbâr b. 
Muhammed b. Ahmed (v. 1141): İmam Cüveyni”den fıkıh 
tahsil etmiş, Beyhaki ve Kuşeyri gibi âlimlerden hadis din- 
lemişti. Nişâbur Camii'nin imamı olup aynı zamanda Şâfii 
müftüsü idi. !!%® 


Şehristâni, Ebü'l-Feth Muhammed b. Abdülkerim b. 
Ahmed eş-Şehristâni (v. 1154): Nişâbur'un önde gelen şah- 
siyetlerinden ve kelâm ilminin üstatlarındandır. Nisábur da 
devrin âlimlerinden hadis okuduktan sonra, Ebü Nasr 
el-Kuşeyri'den fıkıh ve kelâm dersleri almıştır. Daha son- 


1165 Zehebi, Tezkire, IV, 1275; Brockelmann, Târihu..., МІ, 245. 
1166 Brockelmann, Târihu..., МІ, 181. 

1167 Zehebi, e/-/ber, Il, 441 vd. 

1168 Zehebi, e/-/İber; IL, 450. 
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ra Nizâmiye'nin hocalarından Ebü'l-Kasım el-Ensâri'den 
kelâm ilmini ikmal etmiş ve sahanın büyüklerinden olmuş- 
tur. 1116 senesinde Bağdat'a gelerek üç yıl kalmış ve ver- 
diği vaazlarla halkı büyülemiştir. e/-Milel уе 'n-Nihal adlı 
eseriyle ünlüdür. "© 


3. Şam Bölgesi 


Nasr b. İbrahim el-Makdisi (v. 1087): Horasan'da 
İmam Cüveyni'den, Bağdat'ta Ebü İshak’tan ders almıştı. 
İlim tahsilinden sonra Şam'a dönerek buradaki Şâfiiler'in 
reisi durumuna geldi. Kudüs'te dersler verdikten sonra, Sür 
kentine geçerek burada da on sene kadar ders verdi. Sonra 
Dımaşk'a geçerek yedi sene boyunca ders verdi, öğrenci 
yetiştirdi, fetva işlerine baktı. !!7° 


Kadı Ebü'l-Fazl, Yahya b. Ali b. Abdülaziz (v. 1139): 
İbn Asâkir'in anne tarafından dedesidir. Bağdat'ta Ebü Be- 
kir eş-Şâşi'den fıkıh tahsil etmiş, sonra Dımaşk'a dönerek 
buranın kadılığını yapmıştır. 17! 


Abdurrahman ez-Zencâni, Abdurrahman b. Rüstem 
Ebü'l-Fezâil ez-Zencâni (у. 1167): Bağdat'ta Rezzâz'dan 
fıkıh okuduktan sonra Dımaşk'a gelerek buradaki Mücâ- 
hidiyye ve Gazâliye medreselerinde müderrislik yaptı. Bu- 
radan ayrılarak Ba'lebek'e geçti ve oranın kadılığını yaptı. 
Güzel şiirleri de olan bu âlim görevinde iken şehid edildi 
ve Dımaşk'a getirilerek burada defnedildi. !!7 


1169 Sübki, VI, 129 vd.; Ebü'l-Fidâ, Ш, 27; Taşköprizâde, Mevzüâtü '/-Ulüm, 
s. 347 vd. 

1170 Ү@айї, Ш, 152 vd. 

1171 İbn Tağriberdi, V, 228. 

1172 Nuaymi, 1, 418. 
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İbn Asâkir (у. 1176): Dımaşk halkındandır. Memleke- 
tinde ve değişik beldelerde okuduktan sonra Bağdat'a gele- 
rek Nizâmiye Medresesi'nde ilim tahsiline devam etmiştir. 
Memleketine dönüp bir müddet kaldıktan sonra Horasan'a 
geçerek Nişâbur âlimlerinden hadis dinlemiştir. Buradan 
Merv'e geçerek ünlü mutasavvıf Yusuf-i Hemedâni'den 
hadis dersleri almıştır. Horasan bölgesindeki otuz dört şeh- 
ri dolaşarak buralardaki âlimlerle görüştükten sonra Dı- 
maşk'a dönerek burada hadis imlâ meclisleri kurmuştur. 
Tarih ve dini ilimler sahasında değişik eserleri vardır. "” 


Kutbüddin et-Tureysisi, Kutbüddin Ebü'l-Meâli Mesud 
b. Muhammed en-Nisâbüri et-Tureysisi (v. 1182): Nişâbur 
Nizâmiye Medresesi hocalarından Muhammed b. Yahya'nın 
yanında yetişti. Merv'de tahsilini ikmal ettikten sonra 
Nişâbur Nizâmiye Medresesi'ne niyâbeten müderris olarak 
atandı. Sonra sırasıyla Bağdat, Dımaşk ve Halep'e geçip bu- 
ralardaki medreselerde müderrislik yaptı. Dımaşk'ta kendi- 
si için bir medrese inşa edilince buraya dönerek ölünceye 
kadar derslerine devam etti. Tefsir, hadis, edebiyat ve hilâf 
ilimlerinde zamanının önde gelen âlimlerindendi.'!7* 


Ebü Sa'd b. Ebü's-Sırri, Abdullah b. Muhammed b. 
Hibetullah b. Ali (v. 1189): Musul halkındandır. Bağdat'a 
gelerek Nizâmiye müderrislerinden Esad el-Miheni'den 
mezhep ve hilâf, Ebü'l-Feth b. Berhân'dan usul dersleri 
aldı. Devrin âlimlerinden hadis dinledi. Tahsilini tamamla- 
dıktan sonra Dımaşk'a geçerek ez-Zâviyetü'l-Garbiyye'de 
ders verdi, Dımaşk kadılığına getirildi. Mezhep, usul ve 
hilâf konularında kıymetli eserleri vardır. !!7 
1173 Sübki, УП, 217; İbnü'd-Dimyati, XIX, 186 vd.; M. S. Küçükaşçı- С. 

Tomar, “Ibn Asâkir”, DIA, XIX, 321 vd. 

1174 Nuaymi, I, 183 vd. 
1175 İbnü'd-Dimyâti, XIX, 99. 
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İmâdüddin el-İsfahâni, Ebü Abdullah Muhammed b. 
Muhammed b. Hâmid b. Muhammed el-Kâtib (v. 1201): 
İsfahan'da dünyaya geldi ve buradaki hocalardan ders 
gördü. 1139 senesinde Bağdat'a gelerek Nizâmiye Med- 
resesi müderrislerinden Esad el-Miheni ve Ebü Mansür 
er-Rezzâz'dan ders gördü. İlimde ilerleyerek hilâf, nahiv 
ve edebiyat konularında önde gelenlerden oldu. 1148 sene- 
sinde İsfahan'a dönerek Ebü’l-Meâlî el-Verkâni'den hilâf 
dersleri aldıktan sonra tekrar Bağdat'a dönerek Vezir İbn 
Hübeyre'nin yanında kitâbet işlerinde çalışmaya başladı. 
Daha sonra Basra ve Vâsıt valiliği yaptıktan sonra, 1166'da 
Dımaşk'a geçip, Sultan Nüreddin'in divanında inşâ kâtip- 
liği yaptı. Ayrıca Nüriyye Medresesi'nde müderrislik göre- 
vinde bulundu ve bu medresenin adı, müderrisinin şöhre- 
tinden dolayı bu tarihten sonra “el-İmâdiyye” olarak anıl- 
maya başlandı. Nüreddin'in ölümünden sonra Irak'a geri 
döndü. Sultan Selâhaddin'in başa geçtiğini duyunca tekrar 
geri dönerek (1174) onun divanında çalışmaya başladı. 
Sultan katında değeri çok yüksekti.!!7* 


İbn Şeddâd, Bahâeddin Yusuf b. Вай. Temim (v. 
1234): Bağdat Nizâmiyesi'nde Ebü Bekir eş-Şâşi ve Ebü’l- 
Hayr el-Kazvini'den fıkıh okuduktan sonra Musul'a döne- 
rek kazâ işlerine bakmıştır. Sultan Selâhaddin?'den sonra 
Halep'e gelerek buranın kadılığını yapmış ve evkaf işleri- 
ne bakmıştır. Halep'te bir medrese yaptıran İbn Şeddâd”ın 
şöhreti sebebiyle pek çok kişi bölgeye akın etmiştir. Devlet 
adamı, fakih ve tarihçi olarak değişik eserleri mevcuttur. 177 


Necmeddin el-Bâderrâi, Abdurrahman b. Ebü'l-Vefâ 
Muhammed b. Hasan el-İmam Necmeddin Ebü Muham- 


1176 Nuaymi, I, 408 vd.; A. Bedevi, a.g.e., s. 231 vd. 
1177 A. Bedevi, Târihu..., s. 231; Casim Avcı, “İbn Şeddâd”, DİA, XX, 373 vd. 
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med el-Bâderrâi el-Bağdâdi (v. 1257): Mezhebin önde 
gelenlerindendir. Devrinin âlimlerinden ilim almış, Abdü- 
laziz b. Menina ve Ebü Mansür er-Rezzâz”'dan hadis din- 
lemiş, 1241'de Nizâmiye'ye müderris olarak atanmıştı. Ви 
arada halifenin kütüphanesinin müdürlüğünü de yapmıştır. 
Mısır, Halep, Dımaşk ve Bağdat'ta hadis rivayet etmiştir. 
Dımaşk'ta kendi adıyla anılan bir de medrese yaptırmıştı. 
Burası “Dâru Şâm” olarakta bilinirdi." 


İbrahim el-Ca“beri, İbrahim b. Ömer b. İbrahim b. Ha- 
lil b. Ebü'l-Abbas Ebü Muhammed el-Ca'beri (v. 1331): 
Babası Ca'ber Kalesi'nin önde gelen âlimlerindendi. Baba- 
sından sonra değişik beldeleri dolaşarak ilim tahsil etmiş, 
sonra Bağdat'a gelerek Nizâmiye Medresesi müderrisle- 
rinden fıkıh ve kıraat ilimlerini ikmal etmiştir."!”* 


4. Irak, Hicaz ve Yemen Bölgesi 


Ebü”l-Ferec el-Basri, Muhammed b. Abdullah b. Ha- 
san b. Hüseyin b. Ebü'l-Bekâ (v. 1105): Bağdat ve Vâsıt'ta 
yetişmiştir. Mâverdi ve Ebü İshak'tan fikih tahsil ettikten 
sonra Basra'ya gelerek buranın kadılığını yapmıştır. Fıkhi 
bilgisi yanında, nahiv ilminde de önde gelenlerden olup ay- 
rıca hıfzı kuvvetli ve kıraati güzeldi.!!89 


Muhammed b. Abdaveyh (v. 1130): Yemen'in Aden 
şehri halkındandır. Bağdat'a gelerek Ebü İshak'tan fıkıh 
tahsili yapmış, hocasının e/-Mühezzeb, Mesâilü'1-Hilâf 
adlı eserlerinin yanı sıra, usul ve cedel sahasındaki eserleri- 
ni de okumuştur. Ebü Nasr ez-Zeynebi ve diğer âlimlerden 
hadis dinlemiştir. Tahsilini tamamladıktan sonra yanında 


1178 Sübki, УШ, 159; İbn Kadı Şühbe, II, 132 vd.; Makrizi, e/-Mukaffa'1-Ke- 
bir ТУ, 113; İbnü”l-Fuvati, a.g.e., s. 176; Nuaymi, ed-Dâris, І, 205 vd. 

1179 M. Salim Muhaysin, a.g.e., s. 15 vd. 

1180 Süyüti, Вибуе, І, 170. 
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Ebü İshak'ın e/- Mühezzeb adlı eseri olduğu halde memle- 
ketine döndü. Bahsedilen kitabı Yemen'e götüren ilk şahıs 
bu âlimdir. Aden ve Zebid şehirlerinde ilmi faaliyetlerde 
bulundu. e/-İrşâd adlı fıkıh usulüne ait bir eseri vardır."!8! 


Tâhir el-Berücirdi, Tâhir b. Muhammed b. Tâhir b. 
Said el-Berücirdi (у. 1131): Bağdat'ta Ebü İshak'tan fıkıh 
ve devrin âlimlerinden hadis okuyarak yetiştikten sonra 
Mekke'ye giderek buranın kazâ işlerine bakmıştır. !!8? 


Ebü Ali el-Fâruki, Hasan b. İbrahim (v. 1133): Mey- 
yâfârıkin'de dünyaya geldi. Muhammed el-Kâzerüni'den 
fıkıh okuduktan sonra Bağdat'a giderek Ebü İshak ve İb- 
nü's-Sabbâğ'dan fıkıh okudu. Ebü İshak'ın e/-Mühezzeb 
ve İbnü's-Sabbâğ'ın eş-Şâmi/ adlı eserlerini hıfzetti. Dev- 
rin âlimlerinden de hadis dinledikten sonra Vâsıt'a giderek 
bir müddet buranın kadılığını yaptı.'!* 


Ebü Said el-Hilli, Muhammed b. Ali b. Abdullah b. 
Ahmed b. Ebü Câbir el-Iraki el-Hilli (v. 1165): Gazâli ve 
İlkiyâ el-Herrâsi”den fikih okumuş; Kuşeyri ve Ebü Bekir 
eş-Şâmi gibi âlimlerden hadis dinlemiştir. Hariri'den de 
Makâmât'ı okumuştur. Münazarada maharet sahibi olan bu 
âlim Erbil'de vefat etmiştir. '!8* 


Ebü'l-Fazl et-Tüsi, Abdullah b. Ahmed b. Muhammed 
b. Abdülkahir b. Hişâm et-Tüsi (v. 1182): Bağdat'ta dünya- 
ya geldi devrin âlimlerinden hadis, İlkiyâ el-Herrâsi ve Ebü 
Bekir eş-Şâşi'den fıkıh tahsil etti. Aynı şekilde Nizâmiye 
müderrislerinden Ebü Zekeriyya et-Tebrizi'den de edebi- 
yat dersleri aldıktan sonra Irak, Horasan ve Mâverâünne- 


1181 İbnü”s-Salâh, I, 223; Yafii, Ш, 242 vd. 
1182 İbnü”s-Salâh I, 495. 

1183 Zehebi, e/-/ber, 11, 432 vd. 

1184 Süyüti, Вибуе, I, 182. 


333 


hir'i gezdi. Musul'a yerleşerek el-Câmiu'l-Atik'te hitâbet 
görevini yürüttü. 8 


Kemâleddin eş-Şehrezüri, Kâdılkudât Muhyiddin Ebü 
Hâmid el-Kâdılkudât (v. 1190): Bağdat'ta Ebü Mansür 
er-Rezzâz'dan fıkıh okuduktan sonra Musul'a gelerek bu- 
rada kadılık yaptı, değişik medreselerde ders verdi. Eş'ari 
kelâmı sahasında devrinin ileri gelenlerindendi."!86 


Kemâleddin b. Yunus, Ebü’l-Feth Musa b. Ebü’l-Fazl 
Yunus b. Muhammed b. Мета b. Mâlik b. Muhammed (у. 
1241): Musul'da dünyaya gelmiştir. Babasından ilim tahsil 
ettikten sonra Bağdat'a gelerek Nizâmiye müderrislerinden 
Ebü'l-Hayr el-Kazvini'den fıkıh, hilâf, usul; Ebü’l-Berekât 
el-Enbâri'den edebiyat dersleri almıştır. Devrin âlimlerin- 
den de hadis dinleyerek ilimde temayüz etmiştir. Musul'a 
dönerek burada ders vermeye başlamıştır. Bahsedilen ilim- 
lerin yanında matematik, mantık, tıp ve diğer ilimlerde de 
şöhreti çok yaygındı. O kadar ki Fahreddin-i Râzi'nin eser- 
leri Musul'a ulaştığında bu âlimden başka hiç kimse onun 
kullandığı terimleri anlayamamıştı.!!87 


5. Kuzey Afrika ve Endülüs Bölgesi 


Ebü Abdullah es-Sarakusti, Abdullah b. Yahya b. Mu- 
hammed b. Behlül el-Endelüsi (v. 1116): 1106 senesinde 
Bağdat'a gelerek bir müddet Nizâmiye Medresesi'nde kal- 
mıştır. Sonra sırasıyla Horasan, Merv ve Merverrüz'a geç- 
miş ve ölünceye kadar burada kalmıştır. '!88 


Muhammed et-Temimi, Muhammed b. Atik b. Mu- 
hammed et-Temimi el-Kayrevâni (v. 1118): Aslen Kayre- 


1185 İbnü'd-Dimyâti, XIX, 138. 

1186 A. Bedevi, e/-Târihu.., s. 229 vd. 
1187 İbn Hallikân, V, 311 vd. 

1188 İbnü”s-Salâh, 1, 519. 
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vanlı olup, önce Şam'a oradan da Bağdat'a gelerek Nizâ- 
miye Medresesi'nde kelâm dersleri okumuştur. Şiir sana- 
tında maharetli bir şahıstı.!!8* 


Ebü Bekir et-Turtüşi, Muhammed b. Velid el-Fahri 
el-Endelüsi el-Mâliki (v. 1126): İskenderiye'ye gelerek 
yine Nizâmiye Medresesi'nden yetişmiş olan Ebü'1- Velid 
el-Bâci'ye öğrenci oldu. Buradan Bağdat'a geçerek devrin 
âlimlerinden hadis ve Nizâmiye Medresesi müderrislerin- 
den Ebü Bekir eş-Şâşi'den fıkıh tahsil etti.'!9* 


Yusuf el-Mayürki, Yusuf b. Abdülaziz Ebü'l-Haccâc 
(у. 1128): Aslen Endülüslü'dür. Bağdat'ta İlkiyâ el-Her- 
râsi'den fıkıh, usul ve fürü okuduktan sonra, devrin âlim- 
lerinden Ebü Zer'den Buhâri'yi ve Ebü Abdullah et-Ta- 
berî den Müslim'i rivayet etmiştir. İskenderiye'ye yerleşe- 
rek burada Şâfii fıkhını ve hadis eğitimini devam ettirmiş- 
tir. Hilâf sahasında Ta Yikât adlı bir eseri vardır."!*! 


Mehdi İbn Tümert, Ebü Abdullah Muhammed b. Abdul- 
lah b. Tümert el-Berberi es-Süsi (v. 1130): Memleketi Fas'ın 
Anti Atlas dağlarındaki Süs'ta dünyaya geldi. Memleke- 
tinde ve Kurtuba'da eğitim gördükten sonra Mısır yoluyla 
Bağdat'a gelerek Nizâmiye müderrislerinden İlkiyâ el-Her- 
râsi, Turtüşi ve Gazâl? den!!!” fıkıh, kelâm ve hilâf ilimleri- 
ni tahsil etmişti. Devrin önde gelen hadis âlimlerinden de 
hadis tahsilini yaparak memleketine dönmüştü. Mağrib'de 
Murâbıtlar Devleti'nin kötü idaresi ve Mücessimeye varan 
inançlarına karşı savaş açarak onları devirip, “Allah'ın bir- 


1189 İbn Tağriberdi, V, 212. 

1190 Zehebi, e/-İber, Il, 414. 

1191 Zehebi, e/-İber, 11, 418; A. Bedevi, Târihu..., s. 229. 

1192 İbn Hallikân, V, 45 vd.; Gazâli”den ders görmediğini ileri sürenler de 
vardır (bk. Arif Aytekin, “İbn Tümert”, DİA, XX, 423 vd). 
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liğini tebliğ eden insanlar” manasında “el-Muvâhhidün” ik- 
tidarını kurmuştur. !!% 


Ebü'l-Hasan el-Ensâri, Sa'dü'l-Hayr b. Muhammed b. 
Sehl b. Sa'dü'l-Hayr el-Endelüsi (v. 1146): Endülüs'ün do- 
gusundaki Belensiye halkındandır. Bağdat'a gelerek dev- 
rin âlimlerinden hadis dinlemiş, İmam Gazâli'den fıkıh, 
Nizâmiye Medresesi edebiyat müderrisi Ebü Zekeriyya et- 
Tebrizi'den edebiyat dersleri almıştır. Irak, Hemedan böl- 
gelerini gezmiş, bir müddet İsfahan kadılığında bulunmuş, 
ticaret maksadıyla gemiyle Çin'e kadar gitmiştir. Bağdat'a 
yerleşerek burada hadis dersleri vermiştir. İbnü”l-Cevzi de 
ondan hadis okuyanlardandır."!?* 


Hafız Ahmed es-Silefi, Ahmed b. Muhammed b. 
Ahmed b. İbrahim b. Silfe el-İsbehâni (v. 1180): Bağdat 
Nizâmiyesi'nde İlkiyâ el-Herrâsi ve Ebü Bekir еѕ-$451° еп 
fıkıh, Tebrîzî den edebiyat dersleri aldı. Tahsilini tamam- 
ladıktan sonra Dımaşk'a geçerek burada hadis dersleri 
verdi. Daha sonra İskenderiye'ye geçerek Fâtımi Halifesi 
Zâhir'in veziri Âdil b. Sâlâr'ın onun için yaptırdığı med- 
resede hadis okutmaya başladı. Sübki'nin ifadesine göre 
Fâtımiler”'le arasında mezhep ihtilafı olmasına rağmen, on- 
lar katında itibarı ve mevkii yüksekti.'!9 


Ebü Tâhir el-Assuvâni, İsmail b. Muhammed b. Hasan 
(v. 1199): Aslen Assuvanlı'dır. Bağdat'a gelerek Nizâmiye 
Medresesi'nde eğitim gördükten sonra memleketine döne- 


1193 Roger le Tourneau, “Onaltıncı Yüzyıla Kadar Kuzey Afrika” (trc. H. 
Yılmaz), Å T.K.M., İstanbul 1989, Ш, 112 vd. Nizâmiye medreselerinin 
geniş tesirleri için bk. Ahmet Ocak, “Selçuklu Medreselerinin Mağrib 
ve Endülüs Üzerindeki Etkileri”, Turkish Studies, с. IV, sy. 3 (Spring 
2009), s. 1628 vd. 

1194 İbnü'd-Dimyâti, XIX, 30 vd.; Zehebi, e/-İber П, 460; İbn Kesir, XII, 239. 

1195 Sem'âni, e/-Ensâb, Ш, 274; A. Bedevi, Târihu..., s. 229 vd. 
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rek burada kazâ işlerine bakmış ve uzun süre müderrislik 
yaptıktan sonra Kahire'de vefat etmiştir.'!”© 


Abdüsselâm b. Ali ed-Dimyâti (v. 1222): Bağdat Nizâ- 
miyesi'nde fıkıh tahsilinden sonra memleketine dönerek 
kazâ ve tedris işlerine baktı. İlimdeki dirayeti sebebiyle 
daha sonra Mısır ve çevresinin kadılığına getirildi.!!% 


Ebü'l-Hasan el-Kureşi, Ali b. İbrahim b. Abdullah b. 
Half b. Vehb b. Ahmed (у. 1239): Mısır halkından olup 
el-Büşi olarak tanınırdı. Genç yaşında Bağdat'a gelerek 
Nizâmiye Medresesi'nde fıkıh okudu, devrin âlimlerinden 
hadis dinledi. 1224”te Mısır'a dönerek kazâ işlerine baktı.'!9 


Ebü Abdullah el-Mürsi, Muhammed b. Abdullah b. 
Muhammed b. Ebü'l-Fazl es-Sülemi el-Mürsi (v. 1257): 
Mağrib'in Mürsiye şehrindendir. Mısır ve Hicaz yoluyla 
Bağdat'a gelerek devrin âlimlerinden hadis dinledi, Nizâ- 
miye Medresesi'nde fıkıh okudu. Sonra Horasan'a geçerek 
Nişâbur, Merv ve Herat'ta hadis dinledi. Bağdat'a dönerek 
Beyhaki'nin Sünen'ini nakletti. Mısır'a gitti, oradan Şam'a 
giderken yolda vefat etti. Kur'an, hadis, fıkıh, hilâf, usul, 
nahiv, lugat, nazım ve nesirde söz sahibi bir âlim olup bir 
de tefsiri vardı.'!?* 


Bu örnekleri daha fazla artırmak mümkündür. Nitekim 
biyografik eserlere bakıldığında pek çok şahsın ismini tes- 
pit etmek imkânı vardır. Verilen misallerden de anlaşılacağı 
üzere nizâmiyeler; Azerbaycan'dan Yemen'e, Endülüs'ten 
Türkistan içlerine kadar geniş bir coğrafya parçasındaki in- 
san yetiştirme politikasına etki etmiş ve kendi ideallerini bu 


1196 Asiri, a.g.e., s. 274 vd. 

1197 A. Bedevi, Târihu..., s. 231. 

1198 İbnü'n-Neccâr, ХУІ, 7. 

1199 Makrizi, e/- Mukaffa, VI, 121 vd. 
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bölgelerde yaymışlardır. Böylece bu topraklarda ortak bir 
duygu ve inanç oluşmuştur. Bunda medrese ders program- 
larının da büyük etkisi vardır. Aynı dersleri gören ve konu- 
ları aynı görüşlere göre işleyen medrese mezunları, İslâm 
dünyasının her tarafında ortak bir İslâm kültürünün ve müs- 
lüman kardeşliğinin doğmasına da yardımcı olmuşlardır. 


C) TÜRKLERİN İSLÂMLAŞMASINDA 
NİZÂMİYELERİN ROLÜ 


Türkler'in İslâmiyet'le tanışmaları Arap ordularının 
Ceyhun nehrini geçmeleriyle başlamış, Kuteybe b. Müs- 
lim'in faaliyetleriyle iyice kökleşmişti."*9 751 yılında Çin- 
Hler'le Türkler arasında yapılan savaşta Çinliler yenilerek 
çekildiler ve yerlerini Araplar'a bıraktılar.'”“' Bu tarihten 
sonra iki millet arasında temaslar sıklaşmış; bu oranda da 
İslâmlaşma faaliyetleri artmıştır. Gazneliler ve Karahanlı- 
lar'labirlikte Mâverâünnehirtamamenmüslümanlaşmıştı.'?“ 
Abbâsiler'in zayıfladığı, Selçuklular'ın İslâm'ın hâmisi 
olduğu dönemlerde, iç çekişmeler ve sıkıntılar yüzünden 
itibarı azalan siyasete karşılık tasavvufi hareketler güç- 
lenmişti. Mezhep çekişmelerinden bıkan insanlar ihtiyaç 
duydukları iç huzura ve süküna kavuşmak için tasavvufa 
yöneliyorlardı. Bu hal süfilerin fikirlerini yaymalarını ko- 
laylaştırmış, Selçuklu sultanlarının süfileri desteklemeleri 
de harekete güç katmıştır.'?9 


1200 V. V. Barthold, Moğol İstilasına Kadar Türkistan, s. 197-201. 

1201 Z. V. Togan, Bugünkü Türk İli Türkistan ve Yakın Tarihi, İstanbul 1981, s. 96. 

1202 C. Cahen, Osmanlılardan Önce Anadolu'da Türkler (trc. Y. Moran), 
İstanbul 1979, s. 30. 

1203 А. M. Hasaneyn, a.g.e., s. 174-176; M. S. Günaltay, a.g.m., s. 94; Í. 
Kafesoğlu, “Büyük Selçuklu İmparatorluğu'nun Dünya Tarihindeki 
Rolü”, s. 274. 
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Selçuklu üniversiteleri olan Nizâmiye medreseleri de 
şeriat-tarikat uzlaşmasını sağlamış, İslâmi bilgiler bir ta- 
raftan kitabi olarak medrese yoluyla öğretilirken, diğer 
taraftan da hem medresede hem de tekke ve zâviyelerde 
tasavvufi bilgiler öğretilmiştir. Cüveyni, Gazâli gibi büyük 
âlimlerin gerek şer'i ilimlerde, gerekse tasavvufta üstat ol- 
maları bu harekete başarı kazandırmıştır. 


Bölgenin İslâmlaşmasına bakıldığında, Mâverâünne- 
hir'den sonra İslâmlaşma cereyanı Türkistan'ın içlerine yö- 
nelmiştir. Hicri ТУ. asırda artık Buhara'da, Fergana'da şeyh- 
lere rastlanmaya başlanmıştır.” Horasan, İslâm dünyasıy- 
la Türk âlemi arasında bir geçit durumunda olup İslâmiyet, 
Türkler arasına bu yolla girmişti. Tasavvuf cereyanları da 
İslâmiyet'in takip ettiği yollardan kolayca Mâverâünnehir'e 
girdi. Böylece Buhara, Fergana, Hârizm sahaları şeyhlerle, 
dervişlerle doldu.!2% 


Mâverâünnehir'in İslâmlaşmasında en büyük rol öncü 
mutasavvıf Ahmed Yesevi yoluyla olmuştur. Ahmed Ye- 
sevi, çok sevilen tarikatıyla Türkler arasında İslâm'ın yer- 
leşip yayılmasını temin etmiştir. 2“ Türkler'e ulaşan İslâm, 
Sünni kanallardan geçerek geldiği gibi, daha sonra aynı 
kanaldan gelen tasavvuf hareketi de yine Sünni karakter- 
li olmuştur. Bu durumdaki tasavvufun gelişmesi Türkler 
arasında ayrılığın ve Râfiziliğin yayılmasına engel olduğu 
gibi, bunun neticesi olarak şer'i esaslara da derin ve sa- 
mimi bir uyma görülmüştür.” İşte, gelişen bu harekette 
nizâmiyelerin rolü ne olmuştur sorusu, cevaplandırılmayı 
beklemektedir. 


1204 F. Köprülü, Türk Edebiyatında..., s. 18. 

1205 М. S. Günaltay, a.g.m., s. 95. 

1206 N. S. Banarlı, Resmi Türk Edebiyatı Tarihi, İstanbul 1983, 1, 279. 
1207 F. Köprülü, Türk Edebiyatında..., s. 19. 
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a) Nizâmiye'nin Yesevilik, Bektaşilik ve Nakşilik 
Üzerindeki Tesirleri 


Nizâmiye medreselerinin en büyük fonksiyonlarından 
birinin de şeriat-tarikat çekişmesini ortadan kaldırarak bir 
uzlaşmayı temin etmiş olması daha önceki kısımlarda gö- 
rülmüştü. Böylece tasavvuf, Ehl-i sünnet çevrelerindeki 
sakıncalı pozisyonundan kurtulmuş ve Sünni çevreler ara- 
sında yayılmaya başlamıştı. Bu durumun meydana gelme- 
sinde Cüveyni, Gazâli, Ebü İshak vb. Nizâmiye müderris- 
lerinin rolü büyük olmuştu. 


Nizâmiye'den yetişen mutasavvıflardan ve belki de bi- 
zim tarihimizde en fazla etkili olanlardan biri Yusuf-i He- 
medâni'dir (v. 1140). Hemedan bölgesindeki Büzenecird 
kasabasında 1050 yılında dünyaya gelen Yüsuf-i Hemedâni, 
Bağdat'a gelerek Nizâmiye'nin ünlü hocası Ebü İshak eş- 
Şirâzi'nin derslerine devam etti. Usul, fıkıh, mezhep ve hilâf 
ilimlerinde önde gelenlerden oldu. Ebü İshak'ın yanında 
okurken, yaşının küçüklüğüne rağmen hocası onu pek çok 
kişinin önüne geçirdi. İlim tahsilini tamamladıktan sonra 
süfiyane mizacından dolayı tasavvufa meyletti. Şeyh Ebü 
Ali el-Fârmedi'ye intisap ederek onun müridi oldu. Bu sa- 
hada da büyük mertebeler kazandı. Yusuf-i Hemedâni, İsfa- 
han, Nişâbur ve Semerkand'da da hadis dinlemiş,'?“* bir ara 
Bağdat'a gelerek orada vaazlar da vermişti. İlim tahsilinden 
sonra Merv'e gelerek bir müddet burada oturdu. Sonra He- 
rat'a geçti. Yapılan davet üzerine Merve geri döndü. İkinci 
defa Herat'a gitti ve Merv'e geri dönerken yolda vefat е .!?%? 


Yusuf-i Hemedâni, ömrünü hocalıkla geçirmiş ve ha- 
yatta iken pek çok kerametleri zuhur etmiş bir şahsiyetti. 


1208 Zehebi, Tezkire, III, 1161; IV, 1209; Sübki, IV, 140 vd. 
1209 İbn Hallikân, УП, 78-80; İbnü’l-Cevzî, IX, 171. 
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Sultan Sencer de şeyhe büyük saygı duyardı. Yusuf-i He- 
medâni, halka dini bilgileri öğretmekten üşenmez, İslâmi- 
yet'in bütün akidelerini tevilsiz kabul ederdi. Irak, Horasan 
ve Mâverâünnehir'in değişik yerlerini dolaşarak halkı ir- 
şad ile meşgul olmuştu.'2! 


Nizâmiye'den yetişen bu ünlü şeyh, Horasan ve Mâ- 
verâünnehr?”de irşad faaliyetlerini yürütmüştür. Şeyhin dört 
büyük halifesi vardır. Abdullah-ı Beraki, Hasan-ı Endaki, 
Ahmed Yesevi ve Abdülhâlik-ı Gucdüvâni."*"! 


Yusuf-i Hemedâni'nin üçüncü halifesi olan Ahmed 
Yesevi, Doğu Türkistan'ın Aksu sancağına bağlı Sayram 
kasabasında dünyaya gelmiştir. Sonra Oğuz Han'ın hükü- 
met merkezi Yesi ye gelerek ilk tahsilini burada yapmış ve 
buradaki tanınmış Türk şeyhi Arslan Baba'nın teveccühü- 
nü kazanmıştır.'? Tahsilini tamamlamak için Buhara'ya 
gitmiş, önemli bir kültür merkezi olan Buhara'da ilim tah- 
sil ettikten sonra, devrin önde gelen âlim ve mutasavvıfi 
Yusuf-i Hemedâni'ye intisap etmiştir. Ahmed Yesevi'nin 
şahsiyeti Yusuf-i HemedânÜnin terbiyesi altında teşekkül 
etmiş ve biçimlenmiştir. Yesevi, hocası Yusuf-i Heme- 
dâni'yi ilim ve feyiz kapısı olarak kendisine rehber edindi; 


1210 F. Köprülü, Reşehâr'ın nakline dayanarak şeyhin Hanefi olduğunu zik- 
retmektedir (bk. F. Köprülü, Türk Edebiyatında..., s. 66). Oysa Nizâmi- 
ye'nin vakfiyesinden, Nizâmiye'ye öğrenci kabul edilebilmek için Şâ- 
fii mezhebi mensubu olması gerektiği bilinmektedir (bk. İbnü”l-Cevzi, 
IX, 66). Üstelik Ebü İshak'tan fıkıh ve mezhep okuduğu da bilinen bir 
husustur (bk. İbn Hallikân, УП, 78). Ebü İshak, Şâfii fıkhı okuttuğuna 
ve nizâmiyeler Şâfii mezhebi üzerine tedrisat verdiğine göre Yusuf-i 
Hemedâni'nin de Şâfii mezhebinden olması daha doğru olsa gerektir. 

1211 Mevlânâ Ali b. Hüseyin, Reşahat Ayne '!-Hayat, ts., s. 15 vd.; F. Köp- 
rülü, a.g.e., s. 70. 

1212 Mehmet Şeker, “Ahmed Yesevi'nin Hayatında Arslan Baba Meselesi”, 
Milletlerarası Hoca Ahmed Yesevi Sempozyumu Bildirileri (26-29 Ma- 
yıs 1993), Kayseri 1993, s. 353 vd. 
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hocasının terbiyesinde gelişimini tamamlayarak onun meş- 
hur dört halifesinden biri oldu. !2!5 


Türkistan velilerinin kol başı olan, aynı zamanda Tür- 
kistan büyüklerinin çoğunun nisbeti kendisine bağlı olan Ah- 
med Yesevi, 24 tıpkı mürşidi gibi bir fakih ve din âlimidir. 
Şeriatla tarikatı kaynaştırmış, dini emirlere karşı lakaytlığın 
tarikata da uymayacağını insanlara telkine çalışmıştır. Eser- 
lerinde İslâmi itikadı sarsacak imalara bile rastlanmaz. Şer'i 
emirlere sıkı bağlıdır; bir vakit namazını kılmayanın domuz- 
dan farkı olmayacağını söyler. !2!5 Yesevi'nin hocası Yusuf-i 
Hemedâni'nin Nizâmiye'den yetiştiği ve Sünni Nizâmiye 
ruhunu Mâverâünnehir'e taşıdığı; Yesevi'nin düşünceleri- 
nin de hocasının tesiri altında teşekkül ettiği düşünülürse bu 
durumun gayet tabii bir sonuç olduğu görülür. Bunun aksini 
düşünmek Yusuf-i Hemedâni'ye ve onun yetiştiği ilim mer- 
kezi olan Nizâmiye Medresesi'ne haksızlık olur.?!6 


F. Köprülü, Yesevi hakkındaki düşüncelerini, daha 
sonra İslâm Ansiklopedisi'ne yazdığı “Ahmed Yesevi” 
maddesinde değiştirmektedir. Ona göre Yeseviliğin bir ta- 
raftan Horasan Melâmetiyesi'nin bir taraftan da Seyhun 
havalisindeki $11 cereyanların tesirinde kalarak, oldukça 
geniş ve serbest bir tasavvuf felsefesine sahip olduğu tah- 
min edilebilir. Fakat Mâverâünnehir ve Hârizm gibi Sünni 
merkezlerde dahaziyade“Ortodoks” mahiyetarzetmiştir. 2!” 


1213 F. Köprülü, a.g.e., s. 61-64, 71-72. 

1214 Mevlânâ Ali b. Hüseyin, a.g.e., s. 18. 

1215 F. Köprülü, a.g.e., s. 75-76. 

1216 Bu konuda dah geniş bilgi için bk. Ahmet Ocak, “Nizâmiye Medrese- 
leri Geleneği ve Yesevilik”, Milletlerarası Hoca Ahmed Yesevi Sem- 
pozyumu Bildirileri (26-29 Mayıs 1993), Kayseri 1993, s. 293 vd. 

1217 Е. Köprülü, “Ahmed Yesevi”, /4, İstanbul 1977, I, 212; Ethem Ruhi 
Fığlalı, Türkiye''de Alevilik-Bektâşilik, İstanbul 1990, s. 108 vd. 
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Köprülü, Yeseviliğin “heterodoks” bir anlayışa bürünmesi- 
ne delil olarak da göçebe hayatının bir gereği olarak kadın 
ve erkeklerin bir arada bulunmasını, zikir meclislerine ka- 
dınların da katılmasını göstermektedir. '2!8 


Kanaatimizce bunu, Türk kabilelerinin an'aneleri ve 
paganizmin bakıyeleri olarak görmektense, Yesevi'nin, İs- 
lâm'ı yeni yeni tanımakta olan Türkmenler?'e müsamaha- 
sı ve dine ısındırma çabaları sırasındaki hoşgörüsü olarak 
düşünmek daha doğrudur. Zira yeni bir dine giren Türk- 
menler?'in dinin bütün emirlerini aynı anda uygulamaları 
ve bütün vecibeleri aynı titizlikte yerine getirmeleri bek- 
lenemezdi. Bu zaman içerisinde halledilecek bir konuydu. 
Bu düşüncenin oluşmasına sebep; Yesevi'nin hocası Yu- 
suf-i Hemedâni'nin Sünniliğin, ona muarız fikirlere karşı 
müdafii olan Nizâmiye'den yetişmesi ve insanlara da bu 
düşünceyi telkin etmesidir. O, dinde hoca, tarikatta şeyh 
olarak şahsında iki kimliği birleştirmiş; yıkıcı, Râfizi ve 
Sünnilik dışı fikirlere asla itibar etmemiştir. “Dinde ho- 
ca-tarikatta şeyh” hüviyeti zaten nizâmiyelerle birlikte olu- 
şan şeriat-tarikat (medrese-tekke) uzlaşmasının bir sonucu 
olup, o zamana kadar devam eden manasız çekişmelerin de 
sonunu getirmişti. Bu durumu kabul etmediğimiz takdir- 
de, Yesevi'yi ve feyiz aldığı, ilim öğrendiği hocası Yusuf-i 
Hemedâni'yi dinin emirlerinden taviz vermekle, birtakım 
Şii ve Râfizi inançlar etkisinde kalarak dini hükümleri de- 
ğiştirmekle itham etmiş oluruz. Oysa onların tarihi kaynak- 
larda anlatılan durumlarına bakıldığında bu durumun aksi- 
nin vârit olduğu görülür. Üstelik onların beslendiği büyük 
kaynak Nizâmiye medreseleri, zaten saydığımız bu Şii ve 
Râfizi inançlarla mücadele için açılmış kurumlardı. Bunun 
aksini düşünmek de kanaatimizce doğru değildir. 


1218 Е. Köprülü, a.g.m., s. 212. 
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Ahmed Yesevi'nin tarikat sahası, Acem kültürünün sür- 
düğü bir bölge olmasına rağmen, eski Hint ve İran inanç- 
larını İslâmiyet ile uzlaştırmaya çalışan serbest düşünceli 
Acem mutasavvıflarının tesirinde kalmadı. Şeriat ve tarikatı 
uzlaştırarak, dinin emirlerine karşı gelmenin tarikat âdabına 
da uymayacağını açıkladı. Bu nedenle Yesevi, çoğu zaman 
bir süfiden ziyade, bir hoca gibi davranmıştır.'?'? Bu davra- 
nışıyla Nizâmiye geleneğinin tesirinde olduğunu söylemek 
herhalde yersiz olmaz. 


Yesevilik, Nakşibendilik ve Kübrevilik gibi bir Türk 
tarikatı olan Bektaşilik de silsile itibarı ile önce Yesevi'ye 
sonra da Yusuf-i Hemedâni'ye bağlanır. Horasan'da daha 
ХШ. asırda Haydariyye tarikatının doğmasına sebep olan 
Yesevilik, bu asrın ikinci yarısında Babailik ve Bektaşilik 
tarikatlarının doğmasına da tesirli oldu. '?? Haydariliğin ku- 
rucusu Kutbüddin Haydar, Yesevi'nin müridi olup, Horasan 
vilayetinde irşadla vazifelendirilmişti.'*! Anadolu'ya akıp 
gelen Türkmen babaları arasında Yesevi dervişleri, İsmaili 
dâileri ve Kalenderiler mevcuttu. Kendilerini Babailik ile 
sıkıca irtibatlandıran Bektaşilik de Anadolu'da yayılan bir 
tarikattır. 2 Bektaşilik, doğuşuna tesir eden Babâilik ve 
onun doğuşuna tesir eden Haydarilik”le Yeseviliğe bağlanır. 


Tarikat silsilesi, Yusuf-i Hemedâni'ye kadar şu şekildedir: 


Hz. Ebü Bekir 
Selmân-ı Fârisi 
Kasım b. Muhammed b. Ebü Bekir-i Sıddik 


1219 F. Köprülü, a.g.m,, s. 78. 

1220 F. Köprülü, a.g.m., s. 213; A. Yaşar Ocak, Babiler İsyanı, İstanbul 
1996, s. 73 vd. 

1221 F. Köprülü, “Orta-Asya Türk Dervişliği Hakkında Bazı Notlar”, T. M., 
с. XIV (1964), İstanbul 1965, s. 260. 

1222 F. Köprülü, “Bektaşiliğin Menşeleri”, Türk Yurdu, c. 11/8 (Mayıs 1341), 
s. 133-137. 
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Cafer-i Sâdık 

Bâyezid-i Bistâmi 
Ebü'l-Hasan Harakâni 

Ebü Ali el-Fârmedi 

Yusuf-i Hemedâni 

Ahmed Yesevi 

Lokman-ı Serahsi (Perende) 
Hacı Bektâş-ı Veli!2> 


Hacı Bektâş-ı Veli'nin eseri Kelâyetnâme de Hacı Bek- 
taşın Lokman-ı Perende'ye ve Hoca Ahmed Yesevi” ye inti- 
sabı anlatılır. Yesevi, doğrudan doğruya değil, müridi Lok- 
man-ı Perende vasıtasıyla Hacı Bektâş-ı Veli'ye tesir etmiş- 
tir. Ahmed Yesevi ile Türk göçebeler arasında yayılan tarikat 
düşüncesi, Hacı Bektâş-ı Velt’ yle Horasan'dan, Anadolu'ya 
ve Rumeli'ye geçmiştir. Böylece Yesevilik, Bektaşiliğin 
doğuşuna zemin hazırlayan bir hareket olmuştur.” 

Yeseviliğin ve Bektaşiliğin Sünni mi (Ortodoks), Râ- 
fizi mi (heterodoks) olduğu tartışması âlimler arasında ya- 
pıladursun;'?“ şurası muhakkak ki her iki tarikat da Yusuf-i 
Hemedâni'ye bağlanan silsileleri ile Yusuf-i Hemedâni'den 


1223 Е. Köprülü, a.g.m., s. 139; A. Sezgin, Hacı Bektaş Veli ve Bektaşilik, 
İstanbul 1991, s. 87. 

1224 M. Eröz, Türkiye'de Alevilik ve Bektaşilik, Ankara 1990, s. 53, 202. 

1225 İ. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 62. 

1226 Müsteşrikler tarafından Ortodoks teriminin zıddı manasına kullanılan 
Heterodoks, kilise tarafından kabul edilmiş ve esasları kesin hükme 
bağlanmış resmi “crédo”nun, inanç esasları dışına çıkan, yani i'tizâl 
ederek tekfiri hak eden firkalara işaret eder. Hıristiyanlık için geçerli 
olan bu tabirin İslâm'a aktarılması ve Sünniliğin zıddı gibi kullanılma- 
sı doğru olamaz. Zira İslâm'da hıristiyanlarınkine benzer ve resmi bir 
kurum tarafından belirlenen inanç esasları olmadığı gibi, iman esasla- 
rını reddetmeyen hiçbir kimseyi veya grubu da tekfir etme olayı yoktur 
(daha geniş bilgi için bk. Ethem Ruhi Fığlalı, Türkiye'de Alevilik-Bek- 
tâşilik, s. 109 vd.). 
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şu veya bu şekilde etkilenmişlerdir. Bu tarikatların Yusuf-i 
Hemedâni silsilesine ulaşmaları, Yusuf-i Hemedâni'nin 
temsilcisi olduğu Nizâmiye düşüncesinden de şu veya bu 
şekilde etkilenmeleri anlamına gelir. Bu etkinin miktarı ve 
ne kadar devam ettiği yapılacak ayrı bir çalışmanın konusu 
olarak açığa çıkartılabilir. Biz şimdilik bu ilişkiyi göster- 
mekle iktifa ediyoruz. 


Yesevilik ve Bektaşilik'ten ayrı olarak tamamen Sün- 
ni akide üzerine kurulan, Türkistan ve Horasan'ın Sünni- 
leşmesine büyük etkileri olan Nakşibendi tarikatı da yine 
Yusuf-i Hemedâni'nin dört büyük halifesinden biri olan 
Abdülhâlik-ı Gucdüvâni tarafından kurulmuştur. Daha 
sonraları tarikata adını verecek olan Bahâeddin Nakşibend, 
Ehl-i sünnet akidesine sıkı bir bağlılık göstermenin yanın- 
da, bu tarikatın silsilesini Hz. Ali yerine Hz. Ebü Bekir'e 
bağlamak suretiyle diğer tarikatlarda görülen az çok Şiilik 
tesirlerini tamamen ortadan kaldırdı. Yaşadığı Buhara'da 
dini bilgilerinin genişliği ve tasavvuftaki engin bilgisiyle 
bu iki ilim dalını birleştirip zâhiri din âlimlerinin itirazla- 
rını susturdu. 2°” 


Nakşibendilik, Abdülhâlik-ı Gucdüvâni vasıtasıyla 
Yusuf-i Hemedâni'ye bağlanırken;!28 Yesevilik, bu dört 
halifeden biri olan Ahmed Yesevi ile Yusuf-i Hemedâni'ye 
bağlanır. Dolayısı ile bu iki Türk tarikatı aynı silsileden ve 
aynı felsefeden gelirler. Nakşibendi tarikatının daha son- 
radan bu adı almasına sebep olan Bahâeddin Nakşibend, 
hocası Emir Külâl'den hilafet aldıktan sonra, Yesevi şeyh- 
lerinden Kasım Şeyh ve Halil Ata ile tanışmış, on iki sene 


1227 T. Yazıcı, “Bahâu”d-Din Nakşibend”, /4, ІХ, 53-54. 
1228 Nasrullah Efendi, Şah-ı Nakşibend, İstanbul 1979, s. 43; А. Sezgin, 
a.g.e., s. 86. 
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Halil Ata'nın sohbetlerine devam ederek onunla birlikte 
olmuştur. Gerek ilk üstatlar, gerekse Halil Ata yoluyla 
Yeseviliğin Nakşibendi tarikatı üzerinde tesirlerinin olma- 
ması mümkün değildir. !230 Bu tesiri kabul etmek doğrudan 
Yusuf-i Hemedâni'nin tesirini, bir başka deyişle Nizâmiye 
Medresesi'nin tesirini kabul etmek demektir. 


b) Türkler'in İslâmlaşmasındaki Etkileri 


X. yüzyılda Horasan ve Mâverâünnehir'de bulunan 
medreseler İslâm'ın yayılmasına hizmet etmişlerdi. Nizâmi- 
ye medreselerinin kurulmasından önceki dönemlere tekabül 
eden bu zamanlarda ve halifeliğin hâkimiyetinin hudutları 
dışındaki bu bölgelerde yapılan İslâmi çalışmaların İslâm 
dünyasının hiçbir yerinde görülmeyen bir şekilde büyük 
başarı göstermesi medreselerin hizmetleriyle açıklanabilir.'”" 
Devlet ile münasebeti olmayan bu medrese ve zâviyelerin 
İslâmiyet'in Türkler arasında yayılmasında büyük hizmetle- 
ri olduğu şüphesizdir.” Daha sonra, devlet destekli medre- 
selerin kurulması ve devletin politikalarına paralel görüşleri 
benimsemeleri, medreselerin İslâm'ı tebliğdeki görevlerini 
daha geniş şekilde yapmalarına imkân vermiştir. 


Medreselerin İslâmi bilgileri öğretme ve yayma faali- 
yetlerinin yanında, süfi hareketleri de aynı gayeye yönelik 
olarak İslâm'ın yayılışına hizmet ediyorlardı. Süfiler İslâm 
esaslarını tebliğ için bozkırdaki Türkmenler arasına giriyor- 
lar ve bu çalışmalarıyla medrese fakihlerinden daha başarılı 
oluyorlardı.! Bunda kitabi bilgileri veren medreselerin tam 


1229 Reşehât, s. 80; Selçuk Eraydın., Tasavvuf ve Tarikatlar, İstanbul 1997, s. 371. 
1230 T. Yazıcı, a.g.m., s. 54; F. Köprülü, “Ahmed Yesevi”, s. 213. 

1231 V. V. Barthold, Orta Asya Türk Tarihi Hakkında Dersler, s. 78. 

1232 O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 331. 

1233 W. Barthold, a.g.e., s. 93-94. 
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anlamıyla bu bölgelere hitap edememesi yanında, ѕ0 егіп 
dini tebliğdeki metotlarından Türkler'in daha fazla etkilen- 
melerinin büyük payı vardır."* Ayrıca bölgenin sosyal yapı- 
sı ve diğer unsurlar yerine İslâm'ın bu bölgeye daha ziyade 
süfiler vasıtasıyla götürülmesinin de önemi büyüktür. Bü- 
tün bu hususlar Türkler'in İslâmlaşmasını hızlandırmıştır. 


XI. yüzyıl sonlarına doğru, Sünni görüş ve ona bağlı 
tasavvuf anlayışına sahip Yusuf-i Hemedâninin halifele- 
ri birer Sünni tebliğci sıfatıyla İslâm dünyasının muhtelif 
mıntıkalarına yayılarak faaliyete geçtiler. Mâverâünnehir, 
Horasan ve diğer bölgeler bu propagandacıların tesiriyle 
İslâmlaştı.29 İslâm'ın manevi teceddüt devrine rastlayan 
bu dönemde, Selçuklular Çin sınırından Mısır'a kadar uza- 
nan geniş topraklarda birlik ve beraberliği sağladılar. Bu 
birlikte, tasavvufta manevi öncü olan Ahmed Yesevi'nin 
rolü büyük olmuştur." Türk ülkelerine tamamıyla yayılan 
Yesevilik, Cengiz istilasından sonra Mâverâünnehir ve Hâ- 
rizm'den Anadolu'ya yapılan büyük göçlerle beraber Ana- 
dolu'ya gelip yerleşti." Böylece Anadolu toprakları da bu 
mutasavvıfların etki alanına girmiş oldu. 


Yesevi, İslâmiyet'i Türkler arasında yayarken Türk 
halk edebiyatının şekil ve vezninden istifade ederek Divân-ı 
Hikmet ini yazmıştı. Dini ve süfi unsurları ihtiva eden bu 
eser Siriderya Türkleri'ne şekil bakımından yabancı gel- 
mediğinden kolayca kabul görmüş ve içindeki görüşler be- 
nimsenmiştir. Onun yaydığı süfilik esasları halkın arasında 
genişlemiş ve derinleşmiştir. 29 Yesevi, İslâmi ilimleri ve 
1234 1. Kafesoğlu, Türk Milli Kültürü, s. 366; С. Cahen, a.g.e., s. 60. 

1235 A. Y. Ocak, Türkler.., s. 30 vd. 

1236 T. H. Balcıoğlu, a.g.e., s. 81. 

1237 L. Rasonyi, a.g.e., s. 60-61. 

1238 F. Köprülü, Osmanlı Devleti'nin Kuruluşu, Ankara 1991, s. 98. 
1239 F. Köprülü, Türk Edebiyatı Tarihi, İstanbul 1981, s. 197. 
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Fars kültürünü çok iyi bilmesine rağmen dervişlerini Türk- 
çe ve onların anlayabilecekleri bir dille eğitmiştir.'? Yesevi 
ve kurduğu tasavvuf edebiyatı mektebi, süfilik görüşleri 
gibi daha sonra gelenleri etkilemiştir. Yesevi'nin üçüncü 
halifesi olan ve Hârizm'de irşada memur edilen Hâkim Sü- 
leyman Ata, İslâmiyet'i yayma yanında şeyhi gibi “hikmet- 
ler” de yazarak onun takipçisi olmuştur." Yesevi tesirinde 
gelişen akımda Kur'an tercümeleri yapılmış; Türkçe, yeni 
İslâmi deyimlerle zenginleştirilmiş, müşrik Türk yazarların 
kabul ettiği yabancı kelimeler değiştirilerek yerine İslâmi 
terimler alınmıştır. Böylece klasik edebi dilin kurulmasına 
yardımcı olunmuştur.” Aynı şekilde, Yesevi'nin kardeşi 
İsmail Ata'nın evladından olan Atâyi, Yesevi tarikatı şeyh- 
lerinden Mansür Ata, Zengi Ata ve Süleyman Ata'ya alaka 
duymuş ve onlardan etkilenmiştir.'?* 


Yesevi, gerek yüksek şahsiyeti gerekse büyük teşkilat- 
çılığı ve hikmetleri ile Türk dünyasının her tarafını dolaylı 
veya açık şekilde etkilemiştir. O dinde hoca, tarikatta evli- 
ya sayılmış, şeriat ve tarikat görüşlerini birbirine zıt düşür- 
memiştir. Yesevi, Allah'a ve Hz. Peygamber'e büyük bir 
sevgiyle bağlanmış, soy ahlâkının yiğitlik, vefa, doğruluk 
hasletlerini de ruhuna kılavuz edinmiştir.“ 


Yesevi'nin yaşadığı çağda “Hâkani Türk başkenti Ba- 
lasagun, 1130-1137 yılları arasında Budist-şamanist Kara- 
hıtaylar'ın eline geçmişti. Bu nisbeten iptidai milletin ida- 
resinde İslâm medeniyeti geriliyor, aşağı kültür seviyeleri- 
nin temayülleri ön plana çıkıyordu. Müslüman Türk kül- 


1240 F. Köprülü, “Ahmed Yesevi”, ѕ. 211. 

1241 F. Köprülü, Türk Edebiyatı Tarihi, s. 204; Ahmet Caferoğlu, “Karahan- 
lılar Devri Türk Edebiyatı”, 7D.E.K., s. 410. 

1242 A. Caferoğlu, a.g.m., s. 412. 

1243 Abdulkadir İnan, “Çağatay Edebiyatı”, 7D.E.K,, s. 487. 

1244 A. Kabaklı, Türk Edebiyatı, İstanbul 1985, П, 92-94. 
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türünün tehlikede bulunduğu bu karışık çevre ve devirde, 
Ahmed Yesevi, Türkler arasında İslâm'ı korumak ve ya- 
satmak vazifesine hayatını adamıştı. ”!245 Budist-şamanist 
kültürün topluma hâkim olmaya çalıştığı bir dönemde, İs- 
lâmi inançları koruma yanında, Türkçe kaleme aldığı hik- 
metleriyle Türk toplulukları arasında milli kimliği de canlı 
tutma hizmeti gören Yesevi'nin hizmetleri büyük olmuştur. 


“... Ahmed Yesevi'nin rolünün büyüklüğü, kendisinin, 
süfilik kanalıyla İslâmı Orta Asya'da Türkler arasında ya- 
yan ve söylediği hikmetleriyle Orta Asya Türkleri arasında 
bugüne kadar ölümsüz bir tesir bırakan tarihen müspet bir 
şahsiyet olmasından gelmektedir. Onun tarihi misyonu kı- 
saca, İslâm'ı, İran süfiliğinin süzgecinden geçirerek, Orta 
Asya'daki Budist, şamanist ve Maniheist mistik kültürün 
içinden gelen göçebe ve yarı göçebe Türk boylarının an- 
layabileceği ve hazmedebileceği popüler ve basitleştiril- 
miş bir hale getirebilmiş olması şeklinde özetlenebilir. ”!249 
Böylece nizâmiyelerde başlayan şeriat-tarikat uzlaşması 
Yesevi”'de tarikatını yayarak hem varlığını muhafaza etme 
hem de İslâm esaslarını bu yolla insanlara tebliğ etme şek- 
linde kendini göstermiştir. Bu durum, İslâm'ın Türkler ara- 
sında yayılmasına hizmet ettiği gibi, Türk kültürünün de 
gelişmesine katkıda bulunmuştur. 


Ç) NİZÂMİYE MEDRESELERİNİN AVRUPA'YA 
TESİRLERİ 


Nizâmiye medreseleri kuruluşundan itibaren gerek 
medresenin fiziki yapısı gerek eğitim programları açısından 
İslâm âlemine bir model olmuş, kendinden sonra kurulan 
medreseler Nizâmiye'yi kendilerine örnek alarak üzerine 
yeni şeyler eklemişlerdir. Bu durum, sadece İslâm ülkeleri 


1245 Е. Esin, a.g.e., s. 179. 
1246 Ahmet Yaşar Ocak, Türk Süfiliğine Bakışlar, İstanbul 1996, s. 31 vd. 


350 


için geçerli olmakla kalmamış, Batı ülkeleri de bundan fi- 
ziki yapı ve ders programları bakımından etkilenmiştir. ХІ. 
asırdan sonra başlayan Haçlı seferleri ile müslümanlarla 
Haçlılar arasında ilişkiler artmış, hıristiyanlar müslümanla- 
rı daha yakından tanıma imkânı bulmuşlardır. Bir taraftan 
Haçlı seferleri vasıtasıyla, diğer taraftan İspanya ve Sicilya 
yoluyla hıristiyanlar müslümanlardan iktibaslar yapmaya 
başlamışlardır. İslâm fikir ve kültür mahsulleri sayesinde 
kilisenin taassubu kırılmış, hür fikirler güçlenmeye başla- 
mıştır." Bu etkilenmede nizâmiyeler ve buralardaki fikri 
oluşumun etkisi büyük olmuş ve bu oluşum çeşitli yollarla 
Avrupa'ya tesir etmiştir. 


a) Batı Üniversitelerinin Kuruluşunda Model 
Olmaları 


Nizâmiye medreseleri kuruluşuyla ve gelişmesiyle 
birlikte Sünni inanç sistemi için bir model olma özelliğine 
sahip olmuştur. Daha sonra gelen Sünni sultan ve emirler 
Nizâmiye modelini benimseyip, yaptırdıkları medreseler 
için Nizâmiye'yi örnek almışlardır. Halife Müstansır'ın 
yaptırdığı Müstansıriyye Medresesi, Zengi'nin yaptırdı- 
ğı Nüriyye Medresesi, 1357'de inşa edilen Emir Mercan 
Medresesi ve diğerleri hep Nizâmiye model alınarak inşa 
edilen medreselerdir.!2** Nizâmiyeler ilim ve fikir hayatın- 
da büyük rol oynamakla kalmamış, ders programları ve ko- 
nuları itibariyle Osmanlılar dahil bütün İslâm ülkelerinde 
yıllarca takip edilmiştir." 


1247 O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 429-430. 

1248 H. Emin, a.g.e., s. 234 vd.; A. Talas, a.g.e., s. 42. 

1249 Í. Kafesoğlu, Selçuklu Tarihi, s. 176. Bu tesir o kadar kuvvetli olmuştur 
ki Türkler normalde Hanefi ve Mâtüridi olmasına rağmen, nizâmiye- 
lerde Eş'ari mezhebi üzerine yapılan eğitim değişik vesilelerle Osman- 
lılar'ı da etkilemiş ve Osmanlı medreselerinde Mâtüridi değil, Eş*ari 
mezhebi üzerine eğitim verilmeye başlanmıştır (bu konuda geniş bilgi 
için bk. Ahmet Ocak, “Osmanlı Medreselerinde”..., s. 763 vd.). 
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Nizâmiyeler ilk üniversite” karakteri taşımalarının 
yanında, kendinden sonraki eğitim kurumlarına tesirle- 
ri ve Batı üniversitelerine örnek olmaları bakımından da 
önemlidirler.'2! Nizâmiyeler $401 fıkhı ve Eş'ari kelâmı 
okutuyor, medresenin eğitimi dini ve edebi ilimlere daya- 
nıyordu. Bu durum daha sonra kurulan Avrupa üniversi- 
telerinde Yunan klasiklerinin okutulmasına tıpatıp uygun 
bir durumdur. Nizâmiyelerdeki öğrencilere burs verilmesi 
ve ihtiyaçlarının karşılanması durumu Avrupa'da kurulan 
üniversitelerce de aynı şekilde taklit edilmiştir.'?? 


Batılılar, fikri gelişmeler gibi, üniversite konusunda 
da müslümanları kendilerine örnek almışlardır. Hastahane- 
ler gibi medreseyi de Avrupalılar Selçuklular'dan almıştır. 
Hastahane Avrupa'da ilk defa XIII. asırda Roma'da ve Pa- 
ris'te görülmeye başlamıştır. Oysa Selçuklular kurulduğun- 
dan beri bimâristanlar faaliyette idiler. Aynı şekilde İslâm 
medreselerinin özellikle nizâmiyelerin Avrupa'ya intikal 
eden en güzel şekilleri Oxford ve Cambridge üniversiteleri- 
dir.1253 XII. asrın ilk çeyreğinde kurulan Paris Üniversitesi, 
onu takip eden Oxford ve Köln üniversiteleri hep müslü- 
manların medreselerinin müfredat ve muhteviyatını taklit 
etmişlerdir." İngiltere'de Oxford ve onu takiben 1284 
yılında Cambridge üniversiteleri kurulmuştur. Bu üniversi- 
teler öğrencilere burs verme, derslerde Yunan klasiklerini 
okutma gibi hususlarda tamamen nizâmiyeleri taklit et- 
1250 Bazı araştırmacılar ilk üniversite olarak 1000 yılında kurulan Bolog- 

na Okulu'nu kabul ederlerse de burası merkezileşmiş bir hukuk okulu 

olup, hususi teşebbüs ürünüdür (bk. Kazım Sarıkavak, “Toledo, Bolog- 
na ve Pedua Okullarının Düşünce Tarihindeki Yeri”, Akademik Araş- 

tırmalar Dergisi, c. 1, sy. 3 (Kış 1996), s. 127 vd.). 

1251 H.R. Öymen, a.g.m.,s. 41; N. Кіѕӣї, a.g.e., s. 274. 

1252 Р. Hitti, II, 630 vd. 

1253 O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 435. 

1254 Ї. Kafesoğlu, “В. Selçuklu İmp. Dünya Tarihindeki Rolü”, s. 275-276. 
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mişlerdir. Nizâmiye'nin 1067 tarihinde öğretime başladığı, 
Avrupa üniversitelerinin ise bundan yaklaşık iki asır sonra 
öğretime başladıkları düşünülürse, nizâmiyelerin rolü daha 
belirgin olarak ortaya çıkar. Amerika nin en meşhur üniver- 
sitesi Harvard ise Nizâmiye'den yaklaşık 570 sene sonra 
1639*da öğretime başlamıştır. Dolayısıyla Avrupa'nın fikri 
gelişmesinin temelinde Nizâmiye medreselerinin etkisi ve 
katkısı vardır demek yersiz bir iddia sayılmaz. 


b) Haçlı Seferlerine Karşı Koymadaki Rolü 


Şii-Fâtımiler ve onların Doğu İslâm topraklarındaki 
uzantısı Bâtıniler'den sonra Selçuklular için en büyük teh- 
like Haçlılar olmuştur. Özellikle Melikşah'tan sonra ortaya 
çıkan taht mücadeleleri Haçlılar'ın işlerini kolaylaştırmış- 
tır." 1092*de Sultan Melikşah'ın ölümü ile başlayan karı- 
şıklıklardan istifade eden Haçlılar, Urfa Haçlı Kontluğu'nu 
1098'de kurdular. Selçuklu komutanlarının birbirlerini çe- 
kememesi yüzünden meydana gelen olumsuz durumdan 
istifade ede Haçlılar Suriye ve Filistin'e yerleşme gayreti 
içinde oldular.” İlerleyişine devam eden Haçlılar 1098'de 
Antakya'yı zaptedip, 1099'de ise Kudüs'ü ele geçirerek 
70.000 den fazla müslümanı kılıçtan geçirip, şehirdeki kıy- 
metli eşyaları yağmaladılar.” Haçlılar'la müslümanlar 
arasında olaylar gelişerek devam etti. Sultan Berkyaruk bu 
olaylara gereken alakayı göstermemiş, halifenin Haçlılar'a 
karşı gönderdiği az bir kuvvet de başarı elde edememiştir. !258 


1255 А. M. Hasaneyn, a.g.e., s. 100. 

1256 І. Demirkent, Urfa Haçlı Kontluğu Tarihi (1118-1146), Ankara 1987, s. 
1-5; A. Sevim, Suriye ve Filistin Selçukluları Tarihi, s. 196. 

1257 Azimi, a.g.e., s. 32; İbnü'l-İmâd, Ш, 396-397; İbnü’l-Cevzî, ІХ, 105; Ze- 
hebi, e/-İber, 11, 364; S. Runciman, Haçlı Seferleri Tarihi (trc. F. Işıltan), 
Ankara 1989, I, 221. 

1258 Р. Hitti, HI, 756. 
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Sultan Muhammed Tapar döneminde Haçlılar'la ciddi 
mücadeleler yapıldı. Özellikle Haçlılar'ın Halep bölgesin- 
de yayılmaları üzerine, bir gurup Halepli Bağdat'a giderek 
halifenin ve sultanın camisindeki minberleri parçaladılar. 
Halka namaz kıldırmadılar ve feryadü figan ederek Haçlı- 
lar'a karşı yardım istediler (1111).'* Bunun üzerine sultan 
Haçlılar'a karşı sefer yapılmasını emretti. Selçuk ordusu 
Fırat'ı geçerek Telbâşir'i kuşattı. Fakat komutanların an- 
laşmazlığa düşmeleri yüzünden şehir alınamadı. Halep'e 
dönen orduyu Emir Rıdvan şehre almadı; üstelik Bâtıni- 
lerle iş birliği yaparak şehri on yedi gün kapattı. Böylece 
Selçuklu ordusu bir netice alamadan dağıldı.!?““ 


Ortadoğu bölgesine yerleşen Haçlılar'la Selçuklular 
arasındaki mücadele uzun bir süreye yayılmıştır. Nitekim 
durumdan memnun olmayan Sultan Sencer de 1133 yılında 
halifeye gönderdiği bir mektupta bu durumdan hoşnutsuz- 
luğunu dile getirmiştir. Mektubunda İslâm'ın kutsal şehri 
Kudüs'ün hıristiyanların elinde olmasından üzüntü duydu- 
gunu söyleyerek, bunlarla mücadelenin batıdaki hüküm- 
darların işi olduğunu zikrediyor, kendisine bağlı sultan ve 
meliklere görevlerini yapmalarını ihtar ediyordu. '*®' 


Haçlılar?la bu şekilde askeri mücadele devam ederken, 
asıl mücadele İslâm'ı fikri yönden ihya etmek şeklinde de- 
vam ediyordu. Selçuklu sultanları hem siyasi otoritelerini 
pekiştirmek hem de İslâm'ı yücelterek dinin otoritesiyle 
kendi otoritelerini birleştirmek istiyorlardı. Zira Ortaçağ, di- 
nin bütün müesseselere hükmettiği bir dönemdi. Bu nedenle 
dini eğitim veren medreselerin yayılmasına hizmet etmeyi 
kendilerine bir görev olarak kabul ediyorlardı. Halk üzerin- 
deki otorite ve saygınlık da bu şekilde temin edilebiliyordu. 
1259 İbnü”l-Kalânisi, Târihu Dımaşk, s. 276; İbnü”1-Kalânisi, Zeylü Târihu 

Dımaşk, s. 174; Zehebi, el/-İber, 11, 385-386. 


1260 Ebü”l-Fidâ, П, 225; A. Sevim, Suriye ve Filistin Selçukluları, s. 215- 
219; İbnü'l-Adim, a.g.e., s. 95. 


1261 O. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti..., 1, 283. 
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W. Durant, “Selçuklu sultanları halifenin görevini 
sadece dini sahaya inhisar ettirerek kendi siyasi güçlerini 
iyice artırdılar. Müslümanlığa yepyeni bir dirilik, idareye 
sağlamlık getirdiler. Kendi iktidarları ile dinin iktidarını 
birleştirerek Müslümanlık'la Hıristiyanlık arasında uzun 
süreli düelloyu (Haçlı seferlerini) devam ettirecek kuvveti 
getirdiler” demektedir." Burada kastedilen dini iktidar, 
Sünni düşüncenin ihyası ve düşmanlarına karşı galibiyeti 
için yapılan tüm çalışmalar ve bu çalışmaların bir parça- 
sı niteliğinde olan nizâmiyelerin devlet tarafından açılıp 
desteklenmesidir. Sünni düşüncenin güçlenmesiyle birlikte 
sultanların halk katındaki meşruiyeti de güçlenmekte ve 
onlar tarafından idare kabul görmekteydi. Halifenin dini 
gücü tamamen siyasi iktidarın kontrolünde olduğundan, 
onu tam manasıyla dini iktidar kabul etmek doğru olmaz. 
Prof. Dr. Abdulkadir Donuk da Selçuklular'dan bahseder- 
ken, “Mezhep kavgaları arasında keşmekeşe düşmüş olan 
İslâm dünyasında, mezhep anlaşmazlıklarını yatıştırıp, 
siyasi birliği kurarak ve devlet himayesinde üniversite se- 
viyesinde teşkilatlandırdıkları medreselerde bilgi ve eğitim 
yoluyla İslâmiyet'i ihya edilecek gibi bir mevkie yükselt- 
mişlerdi. Haçlı saldırılarının başarısızlığı bunun sonucunda 
idi”? demek suretiyle, aynı konuya açıklık getirmektedir. 


Nizâmiyeler Sünni düşünceyi güçlendirerek İslâm'ın 
yeniden ihyasını temin ettiler. Mezhep kavgalarından ve 
kargaşadan kurtararak ona safiyetini ve gücünü yeniden 
iade ettiler. Nizâmiyelerle kazandığı güçle, iç ihtilaflarını 
hallederek âdeta yeniden teceddüt devresine giren İslâm, 
dışarıdan gelen tehlikelere karşı koyacak gücü de elde etti. 
Dıştan gelen tehlikelerin en büyüğü olan Haçlı seferleri bu- 
nun neticesi olarak başarıya ulaşamadı. Hıristiyanların Bağ- 
dat'ı ortadan kaldırarak, Herakleios zamanında kaybedilen 


1262 W. Durant, a.g.e., s. 34. 
1263 A. Donuk, a.g.e., s. 37. 
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Filistin ve Suriye'yi geri alma çabaları Selçuklular'ın üstün 
gayretleriyle önlenmiş oldu.!2% Selçuklular'la birlikte, İs- 
lâm yeni bir kuvvet kazanmakla kalmamış, Türk kuvveti ile 
yükselmiş ve onları dünya tarihinde önemli bir aktör konu- 
muna sokmuştur."2 Selçuklular, İslâm'a taze bir kan gibi 
girerek, onun yücelmesine, yeni bir medeniyet hamlesinin 
başlatılıp, aynı ölçüde büyük eserler meydana getirilmesin- 
de yardımcı oldular.!2% Bu durum, İslâm için büyük tehlike 
teşkil eden Haçlı seferlerine karşı koruyucu bir kalkan gö- 
revi görecektir.” Bu başarıda siyasi ve askeri güç kadar, 
ülke topraklarında oluşturulan fikri bütünlük ve yıkıcı faa- 
liyetleri engellemede büyük başarı sağlayan nizâmiyelerin 
tesis etmiş olduğu manevi gücün de payı büyük olmuştur. 


с) Nizâmiyelerin Avrupa Medeniyetine Tesirleri 


Avrupa medeniyetinin doğuşunda başlıca faktörlerden 
biri de Selçuklular'dır. Selçuklular'ın Nizâmiye medrese- 
lerini açıp ilim ve fikirde büyük hamleler yaptığı XI. yüz- 
yılda Avrupa kıtası karanlıklar içerisinde idi. İnsanlar karın 
tokluğuna çalışmaya mecbur ırgatlar halinde yönetiliyor, 
okuma yazma kilise mensuplarına ait bir imtiyaz olarak 
kabul ediliyordu. İlim; İncil'in şöyle veya böyle mütalaa- 
sından ibaret sayılıyor, fikir hareketi adına bir kıpırdanma 
görülmüyordu."“* Avrupa bu durumda iken, bir medeniyet 
hamlesi gerçekleştiren Selçuklular, İslâm medeniyeti için 
önemli olduğu kadar, XI. yüzyıldan sonra Avrupa medeni- 
yeti için de büyük öneme sahip olmuşlardır. İslâm mede- 
niyeti ile birlikte eski Yunan medeniyeti mahsullerinin Av- 
rupa'ya intikalinde, Bizanslılar'ın değil, ХІ. asır ve ondan 


1264 M. Ş. Günaltay, a.g.m., s. 99. 

1265 H. Mahmud - A. eş-Şerif, a.g.e., s. 537 vd. 

1266 M. M. Hammâde, a.g.e., s. 19 vd. 

1267 Ahmed Hilmi, Târihu İslâm, İstanbul 1336, s. 540 vd. 
1268 İ. Kafesoğlu, a.g.m., s. 275. 
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sonraki müslümanların hizmeti olmuştur. Bu medeniyet 
mahsullerinin Avrupa'ya intikalinden sonra Avrupa'da Rö- 
nesans ve reform hareketleri başlamıştır. Bu hareketlerde 
müslümanların rolü Batılı araştırmacılarca kabul edilirken 
Selçuklular'ın rolü hakkıyla anlaşılmış аеёіаіг. 2% Oysa 
İslâm düşünürlerinin fikirleri Avrupa düşünürlerini etkile- 
miş ve bu etkiden kaynaklanan Rönesans meydana gelmiş- 
tir. Bu harekette Selçuklular'ın yeri büyüktür.!?”* 


VI. asırda Bizans İmparatoru Justinianus Atina felsefe 
mektebini putperestlik devri diye kapatıp âlimlerini idam ve 
firara mecbur etmişti. O dönemde müslümanlar Yunan, Hint 
ve Çin kültürlerini bir sentez haline getirerek İslâm mede- 
niyetinin temellerini atmışlardı. Böylece Batılılar'ca yok 
edilen Yunan klasikleri müslümanlarca korunmuş oldu. Bu 
medeniyetin takipçisi olan Selçuklular döneminde de bahse- 
dilen medeniyet mahsulleri müslümanlar vasıtasıyla Avru- 
pa'yaaktarılarak Avrupa medeniyetinin doğuşu hazırlandı. !”! 


Selçuklular bu yönüyle Avrupa medeniyetinin kurulu- 
şuna hizmet ederken, Nizâmiye'den yetişen müderrislerin 
fikirleriyle de Avrupa medeniyetini beslemişlerdir. Bunda 
en büyük рау İmam Gazâli'nindir. Gazâli özellikle felsefi 
fikirleriyle Garp mütefekkirlerine tesir etmiş, böylece Av- 
rupa'nın aydınlanmasına vesile olmuştur. Avrupa'da İbn 
Sinâ'dan sonra en büyük tesir Gazâli tarafından meydana 
getirilmiş ve bu tesirle ХП. asırda pek çok mümtaz filozof 
yetişmiştir.'22 Özellikle Ebü Bekir b. Bâcce (у. 1138) ve İbn 
Tümert (v. 1129) gibi filozoflar Gazâli”den etkilenmiş, onun 
fikirlerini ve Sünni kelâm sistemini Batı'ya tanıtmışlardır.!?3 


1269 O. Turan, Selçuklular Tarihi..., s. 428-429. 

1270 İ. Kafesoğlu, a.g.m., s. 276. 

1271 O. Turan, Selçukluar Tarihi... s. 429; і. H. Danişmend, Garp Menba- 
larına Göre İslâm Medeniyeti, İstanbul 1977, s. 18-22. 

1272 M. Watt, İslâm'ın Avrupa'ya Tesiri, s. 52. 

1273 O'Leary, a.g.e., s. 147-150; M. Watt, a.g.e., s. 52. 
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Gazâli sadece felsefi fikirleriyle Garp'a tesir etmemiş, 
Sünni kelâm sistemi ve meşhur eseri /hyá ile de Garp mü- 
tefekkirlerini etkilemiştir. İslâm âleminde Ebü”l-Ferec ola- 
rak bilinen filozof Bar Hebraeus, Ethicon ve Le livre de la 
Colombe adlı eserlerinde Gazâli'nin İhyâ'sından bölümler 
nakletmiş, Gazâli'nin fikirlerini, misal, teşbih, bazan ibare 
ve hatta şiirleri aynen kullanmıştır. Bar Habraeus'un çağ- 
daşı olan İspanyol Dominicain rahibi Ramon Marti, aynı 
fikirleri ondan ve Gazâli'den alarak fazla bir şey değiştir- 
meden, fakat yazarın adını zikretmeden Риріо Fidei'sinde 
kullandı. Gazâli'nin kelâm sahasındaki fikirlerinden bu 
eserinde istifade etti. Daha sonra gelen Saint Thomas ge- 
rek Ramon Marti vasıtasıyla, gerekse doğrudan Gazâli'den 
faydalanarak Gazâli'nin bazı metinlerini Contra Gen- 
tes'inde kullandı. Gazâli'nin tesirleri daha sonrada devam 
ederek Pascal'ı etkilemiştir. Gazâliden Ramond Marti'ye 
oradan da Pascal'a kadar uzanan bu fikir akrabalığı ile 
Gazâli'nin ahirete ait düşünceleri ile Pascal'ın düşüncele- 
ri arasında tam bir uygunluk vardır. Çağdaş filozoflardan 
Kant ve Hume de Gazâl? еп etkilenenlerdendir.'?”* 


Bazı araştırmacılar, Gazâli'nin felsefeyi reddederek ta- 
savvufa yönelmesiyle dimağları Eş'ari kelâmının labirent- 
leri içerisinde bunalttığını, zihinleri atalete sürüklediğini 
söylüyorsa da!” Avrupa Rönesansı'nı hazırlayan kişiler- 
den biri olan Gazâli”nin'?” Batı filozofları üzerindeki tesir- 
lerini görünce bunun pek de doğru olmadığı anlaşılır. Üste- 
lik P. Hitti, “Batı dünyasında gelişen hıristiyan görüşlerinin 
altına imza atmaya en layık olanlar Gazâli ve Eş'ari'dir” 
demek suretiyle,” Gazâli'nin Batı felsefesine ve medeni- 
yetine ne kadar tesirli olduğunu dile getirmektedir. 


1274 H.Z. Ülken, a.g.e., s. 124; H. Z. Ülken, a.g.m., s. 21-22. 
1275 M. Ş. Günaltay, a.g.m., s. 362. 

1276 Í. Kafesoğlu, a.g.m., s. 276. 

1277 P. Hitti, 11, 665. 
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SONUÇ 


Selçuklular'ın İslâm dünyasına dahil olup, İslâm'ın ko- 
ruyuculuğunu üzerlerine almalarından önce, İslâm dünyası- 
nın durumu, bilhassa Ortadoğu'da iç açıcı durumda değildi. 
Halifelik kurumu ve otoritesi Bağdat'ta Sünni, Mısır'da Şii 
ve Endülüs'te Emevi olmak üzere üç parçaya bölündüğü 
gibi, bir yandan iç doktriner mahiyetteki fikri tartışmaların 
doğurduğu çatışmalar, diğer yandan hıristiyan dünyanın dış 
baskısıyla bunalmış durumdaydı. Böyle bir ortam içerisin- 
de Ortadoğu'da siyasi birliği sağlayan Selçuklular, aynı za- 
manda köklü ve kalıcı müesseseler de kurarak bu mücade- 
leyi Sünni İslâm'ın lehine çevirmesini bilmişlerdir. Büyük 
Selçuklu Devleti bu haliyle Türk tarihi açısından olduğu 
kadar, İslâm tarihi açısından da büyük bir öneme sahip olup 
her ikisinin kavşak noktası durumundadır. 


Mısır'da kurulan ve Hz. Peygamber'in kızı Hz. Fâtı- 
ma soyundan geldiklerini iddia eden Fâtımiler, mensup ol- 
dukları $11 akideyi güçlendirip, diğer İslâm topraklarına da 
ihraç etmek için çeşitli faaliyetler içerisinde idiler. Bu se- 
beple “Ezher Medresesi” ve “Dârülilm” adında akademik 
müesseseler açmışlar, bu merkezlerden yetişen Şii propo- 
gandacıları dini ve siyasi emellerini gerçekleştirmede kul- 
lanmışlardır. Fâtımiler, kendileri açısından faydalı gördük- 
leri siyasi hareketleri de teşvik etmekten geri kalmamışlar- 
dır. Bu yüzdendir ki Bağdat halifesine karşı Şiiliği temsil 
eden Arslan Besâsiri'yi para ve silah yoluyla desteklemiş- 
ler, Selçuklular?a karşı isyan eden İbrahim Yinal'a yardım 
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etmişlerdir. Bu hareketleri desteklemekle iktifa etmeyip, 
Ortaçağ İslâm dünyası için büyük bir propaganda ve tedhiş 
örgütü haline dönüşen Hasan Sabbâh'ın “Bâtınilik” hare- 
ketini destekleyerek, kendilerinin yapamadıklarını terör ve 
anarşi yoluyla başarmaya çalışmışlardır. Böylece bölgede 
Fâtımiler'in dıştan yaptığı mücadeleyi Selçuklu ülkesi içi- 
ne taşıyan ve hedefe ulaşmada her türlü yolu mubah gören 
Bâtınilik gelişme imkânı bulmuştur. 


Sünni İslâm'ın temsilcisi olan Bağdat halifeliği de bir 
taraftan dış baskılar, bir taraftan da iç ihtilaflar yüzünden 
iyice zayıflamıştı. Halifeliğin toprakları küçük devletçikle- 
re bölünmüş, bu devletler birbirleriyle mütemadiyen çekişir 
hale gelmişlerdi. Bunlardan biri olan ve Bağdat'ı ele geçi- 
ren Büveyhiler, Halife Müstekfi'nin gözlerini oyduracak, 
Bağdat camilerinde Fâtımi halifesi adına hutbeler okutacak 
kadar ileri gitmişlerdi. Şiiler'in haricinde de birtakım mez- 
hep çekişmeleri meydana geliyordu. Mu'tezile-Eş'ari ve Şâ- 
fii-Hanbeli şeklinde devam eden mezhep ihtilafları iç bün- 
yeyi sarsıyor, sosyal huzursuzluklara sebebiyet veriyordu. 


Selçuklular?ın İslâm dünyasında idari ve siyasi alanda 
meydana getirdiği gelişmeler bir yana bırakılırsa, en önemli 
faaliyetleri eğitim alanında olmuştur. Bu alanda tesis ettikle- 
ri müesseseler, netice itibariyle Türk-İslâm tarihinde büyük 
bir önemi haizdir. Bu müesseseler faaliyetleriyle, bir yandan 
Sünniliğin temsilcisi olan Abbâsi halifeliğini yok olmaktan 
kurtarıp, eski itibarını iade ederken, diğer yandan bölgenin 
yeni siyasi hâkimlerinin bağlı bulundukları inanç sistemini 
yaymalarına ve hâkimiyetlerini genişletip meşruiyet kazan- 
malarına sebep olacaktır. Bu müesseseler, Hz. Peygamber 
döneminde inşa edilen Mescid-i Nebevi'den başlayarak, 
medreselere kadar tekâmül eden İslâm eğitim müessesele- 
rine dayanmakta, âdeta onların bir terkibini oluşturmaktay- 
dı. Esasen bu gelişme, o dönemde Ortadoğu'daki Sünni İs- 
lâm'ın dışında kalan grupların faaliyetlerine bir tepki olarak 
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da görülebilir. Zira, bu grupların siyasi ve askeri faaliyetle- 
rine karşı koyacak zinde bir güç, Selçuklu hâkimiyeti mev- 
cuttu, ama bunların bozguncu faaliyetlerini fikir alanında 
önleyebilecek ve halkın zihinlerini bu yıkıcı propagandalara 
karşı koruyacak müesseseler bulunmuyordu. 


Bu noktada Selçuklular'ın İslâm'a bağlılığı kendini 
göstermiş, ЕМ-1 sünnet dışı fikirlerle mücadele edecek ve 
fikri yönden İslâm'ın yeniden dirilişini sağlayacak olan 
müesseseler teşekkül ettirilmiştir. Selçuklu Devleti'nin bü- 
yük maddi yardım ve destekleriyle kurulan bu müessesele- 
rin en önemlileri, açılan diğer medreselerin yanında büyük 
bir yer edinen Nizâmiye medreseleridir. 


Nizâmiye medreseleri, kendilerinden önce kurulan 
eğitim müesseselerinden pek çok yönüyle ayrıldıkları gibi, 
kendinden sonraki eğitim müesseselerine tesirleriyle de 
mümtaz bir yere sahiptirler. Nizâmiyeler yüksek öğretimde 
büyük inkılap meydana getirmişlerdir. O döneme kadar de- 
ğişik yerlerde ve dağınık olarak yürütülen yüksek öğretim 
faaliyetleri, nizâmiyeler sayesinde belirli merkezlerde top- 
lanmıştır. Böylece ilim tahsil etmek isteyen kişilere fazla 
zorluk çekmeden ilim tahsili imkânı tanındığı gibi, medre- 
se açılan şehirlerin de birer kültür merkezi durumuna gel- 
meleri temin edilmiştir. 


Nizâmiye medreselerinde eğitimin yüksek vasıflarda 
olmasına önem verilmiş, bu konuda maddi ve manevi des- 
tek sağlanmıştır. Medresenin mali imkânlarının genişliği 
ve eğitim seviyesinin yüksekliği, buraları birer cazibe mer- 
kezi haline getirmiştir. İslâm ülkelerinin; Endülüs, Mısır, 
Yemen, Şam, Azerbaycan gibi değişik bölgelerinden gelen 
öğrenciler nizâmiyelerde eğitim görerek bilgi ve görgüle- 
rini artırmışlar, memleketlerine dönerek Nizâmiye ekolünü 
oralara kadar taşımışlardır. Böylece Sünnilik ortak payda- 
sında ortak bir kültürün, düşüncenin ve İslâm kardeşliğinin 
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doğuşuna hizmet ettikleri gibi, nizâmiyelerin ilim anlayışı- 
nı ve ciddiyetini de kendi bölgelerine nakletmişlerdir. 


Nizâmiye medreseleri, öğrencilerin yemek, yatak, def- 
ter, kalem, kitap vb. ihtiyaçlarını ücretsiz olarak karşıla- 
mıştır. Hatta günümüz nakdi burslarına benzeyen burslar 
vererek öğrencilerin geçim kaygısından uzak bir halde 
ilim yapmalarını temin etmişlerdir. Aynı şekilde medrese- 
de ders verecek müderrislere yüksek ücret ödemiş, onların 
maişet derdine düşmeden ilme yönelmelerini teşvik etmiş- 
lerdir. Bu haliyle maaşlı müderrisleri bulunan ilk medrese- 
ler olma sıfatını da kazanmışlardır. 


Nizâmiye medreseleri, ilmi hürriyetler bakımından ça- 
ğını aşan büyük bir seviyeye sahiptir. Müderrislere, med- 
resede istediği dersi istediği gibi okutma, okutacağı öğren- 
ciyi seçme, sınıf sayısını istediği şekilde ayarlama gibi bir- 
takım salahiyetler vermişlerdir. Bunun yanında öğrencilere 
de istediği hocadan ders okuma hakkı tanıyarak, hem ilmin 
sevilerek yapılmasına hem de müderrisler arasında ilmi re- 
kabetin doğmasına zemin hazırlamışlardır. 


Nizâmiye medreseleri, devlet adamları ile âlimler ara- 
sında kaynaşma meydana getirerek, idarecilerin âlimlerin 
görüşlerinden istifade edip, memleketin ehil ellerde idare 
edilmesini temin etmişlerdir. Devleti yöneten kadronun 
büyük çoğunluğu nizâmiyelerden yetişmiş, sağlam akideli 
ve devletin bütünlüğünden yana idareciler olarak hizmet 
görmüşlerdir. Bu sebepledir ki Pamir'den Mısır'a kadar 
olan topraklarda Selçuklular sayesinde dirlik düzenlik sağ- 
lanmış, insanlar âdil olarak yönetilmiştir. Şii-Bâtıni gibi 
birtakım yıkıcı ve bölücü Ehl-i sünnet dışı fikirlere karşı 
da bu şahıslar sayesinde tedbir alınmış, devlet bütünlüğüne 
kasteden hareketler önlenmiştir. 


Nizâmiye medreseleri sadece ilmin gelişmesine yar- 
dım etmekle kalmamış, o döneme kadar İslâm toplumunda 
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huzursuzluklara sebep olan birtakım fikirlerin açıklığa ka- 
vuşmasına da yardımcı olmuşlardır. Bu iş öncelikle mez- 
hep çekişmeleri konusunda olmuştur. Şiiliğe karşı toplu 
mücadele açan nizâmiyeler, Sünni mezhepler arasında 
da birlik ve dayanışma meydana getirmiş, insanları kısır 
mezhep çekişmelerinden kurtarmıştır. Aynı şekilde, do- 
ğuşundan itibaren İslâm toplumunda değişik anlayışlarla 
izah edilen tasavvuf da nizâmiyeler sayesinde Ehl-i sünnet 
nezdindeki sakıncalı pozisyonundan kurtulmuştur. Şeri- 
at-tarikat (medrese-tekke) çekişmesi şeklinde ortaya çıkan 
bu görüşler, nizâmiyeler sayesinde uzlaştırılmış ve yanlış 
anlayışlar ortadan kaldırılmıştır. 


Sadece fikri planda değil, kurumlaşma ve bu alanda 
getirdiği yenilikler sayesinde nizâmiyeler seçkin bir mev- 
kie sahip olup “yeryüzünün ilk üniversiteleri” olma şerefini 
hak etmişlerdir. Nizâmiyelerle beraber ortaya çıkan ve mü- 
derrisin yardımcısı durumunda olan “muidlik” müessesesi 
de nizâmiyelerin eseridir. Muidler vasıtasıyla öğrencilerin 
dersi daha iyi anlamaları temin edilmiş, müderrislere de 
daha fazla zaman bırakılarak ilmi çalışmalara yönelmeleri 
sağlanmıştır. Böylece dönemin şartlarına göre eğitimde kıs- 
men eşitlik sağlanmış, zeki öğrenciler yanında diğer öğren- 
cilerin ezilmesi, dolayısıyla ilimden kopması önlenmiştir. 


Nizâmiyelerin en önemli fonksiyonlarından biri de 
kendilerinden sonra kurulan eğitim müesseselerine model 
vazifesi görmüş olmalarıdır. Zengi'nin, Selâhaddin-i Ey- 
yübi'nin kurdukları medreseler Nizâmiye geleneğinin de- 
vamı olduğu gibi, Osmanlılar bile bu geleneğin takipçisi 
olmuşlardır. Nizâmiye ders programları kendinden sonra- 
kilerce de takip edilerek son zamanlara kadar devam etmiş- 
tir. Hatta bu ders programları o kadar bağlayıcı olmuştur ki 
Osmanlılar amelde Hanefi, itikadda Mâtüridi mezhebinden 
olmalarına rağmen, medreselerinde Nizâmiye medresele- 
rinde okutulan Eş'ari kelâmını okutmuşlardır. 
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Nizâmiye'den yetişen Sünni mutasavvıflar Yesevilik, 
Bektaşilik, Nakşibendilik gibi Türk tarikatlarının kurulma- 
sında görev almışlardır. Bu vesile ile Horasan, Mâverâün- 
nehir ve Türkistan yöresinin süfiler vasıtasıyla İslâmlaşma- 
sı kolaylaşmış, medreselerin ve kitabi bilgilerin ulaşamadı- 
ğı yerlere İslâm, bu süfiler vasıtasıyla yayılmıştır. 


Nizâmiye medreseleri sadece İslâm âlemine tesir et- 
mekle kalmamış, Avrupa üniversitelerinin kuruluşuna da 
örnek olmuşlardır. Avrupa'nın ilk üniversiteleri olan Ox- 
ford ve Cambridge üniversiteleri yapı ve ders programları 
itibarı ile nizâmiyeler taklit edilerek kurulmuşlardır. Nizâ- 
miyelerin ünlü müderrisleri Cüveyni, Gazâli, Ebü İshak eş- 
Şirâzi gibi âlimlerin fikirleriyle İslâm âlemi manevi teced- 
düt devresine girmiş, bu âlimlerin fikirlerinden etkilenen 
Avrupalı düşünürler (Saint Thomas, Pascal vb.) Batı âle- 
minde yeni yorumlar getirmişlerdir. Bu manada Rönesans 
ve reform hareketlerinin temelinde Nizâmiye medreseleri- 
nin katkısı olmuştur. 


Bu çalışmada, Nizâmiye medreselerinin kuruluşu, iş- 
leyişi ve yüzyılları aşan tesirleri ortaya konulmaya çalışıl- 
mıştır. Bununla birlikte, Türkler'in büyük devletler kurma 
yanında yüksek ilmi müesseseler meydana getirme kabili- 
yet ve başarısı da gözler önüne serilmiştir. 
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Ebü Abdullah el-Hulvâni 197 
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Ahmed b. Nizâmülmülk 141 

Ebü Ali el-Hüseyni 80 
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Ebü İshak el-Fukkai 62 

Ebü İshak el-Gazzi 327 

Ebü İshak el-İsferâyini 80 
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Ebü Mansür er-Rezzâz 201,214, 232, 
331, 332, 334 

Ebü Mansür b. Yusuf 91 

Ebü Muhammed Abdullah el-Elvâhi 
196 

Ebü Muhammed Abdülvehhâb 140 

Ebü Muhammed el-Bâderâi 144 
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Ebü Sa'd el-Kâşi 89, 91, 92, 93, 100 

Ebü Sa'd el-Mütevelli 183, 184 

Ebü Sa'd en-Nisâbüri 328 

Ebü Sa'd er-Râmeşi 223 

Ebü Sa'd es-Sem'âni 228, 229, 230 

Ebü Sa'd et-Temimi 238 

Ebü Said 29,37,80,87, 88,89, 90, 
109, 110, 140, 147, 149, 150, 151, 
182, 206, 223, 225, 226, 232, 262, 
300, 333 
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Ebü Şücâ* el-İsfahâni 207, 208, 375 

Ebü Tâhir el-Assuvâni 336 

Ebü Tâhir ed-Dımaşki 117 

Ebü Tâhir es-Silefi 145, 270 

Ebü Tâhir eş-Şirâzi 326 
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Ebü Zürata el-Makdisi 211 

Ebü'l-Abbas 26, 30, 31, 39, 87, 203, 
210, 212, 216, 218, 233, 238, 332, 
372, 376 

Ebü'l-Abbas el-Enbâri 233 
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Ebü'l-Feth el-Bakarhi 149, 203 
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İbn Şükrân 175 

İbn Taberi 140, 195 
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İbrahim el-Ca'beri 332 
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Selçuklu Devri Üniversiteleri __. 
Nizâmiye Medreseleri 


Nizâmiye Medreseleri, Selçuklu tarihi açısından olduğu kadar 
İslâm tarihi açısından da büyük bir öneme sahiptir. Bu müesse- 
seler Selçuklular'ın hâkimiyetlerini tesis etmelerine yardımcı 
olduğu kadar, Ehl-i sünnet dışı fikirlerle mücadele ederek onların 
bertaraf edilmesinde de büyük rol oynamışlardır. Dolayısıyla 
İslâm inancının bozulmadan korunmasında büyük hizmet gör- 
müşlerdir. Nizâmiye medreseleri, kuruluşlarıyla beraber eğitime 
birtakım yenilikler getirmişler, kendilerinden sonrakilere de 
örnek olmuşlardır. Bu çalışmada Nizâmiye medreseleri, kurulu- 
şundan itibaren ele alınarak incelenmeye gayret edilmiş, ilme ve 
ilim âlemine etkileri, milletimize ve insanlık âlemine kazandırdık- 
ları gösterilmeye çalışılmıştır. 
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